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समालेचनाथे 


॥ ४ ॥ 


महावीर वाणी 


मानव-जीवन के अशान्त तथा निराश क्षणो मे 
सात्विक प्रस्ण।, उत्साह ओर वाध्यात्मिक 
पुरुषा्थ का सेचार कग्नवा८ड 
मगलछ- सत्र 


भेद ने; 


श्री, पण्डिन बचरदास जी दाज्ी 


प्रताशनव, 
श्री भारत जन महामण्डल 
कार्यालय * बचा मध्यप्रांत) 


दो भद्ढ 


0 


«४ महावीर-वाणी ' वा सम्गदन करके पण्डित थरी वेचरदासजी 
होशी न तथा इसे प्रकाशित करके सस्ता साहित्य मण्डछ नह दिलछी 
ने जन-साधारण का बस्तुतः महान उपकार किया है । 


है 


यह पुस्तक पहले ग्राकृत गाथाओ और हिन्दी अनुवाद 
ए हक हि 
सहित प्रकाशित हुड थी । ग्राकृत भाषा के महत्त को मानते हुए 
भी जन साधारण की अभिरुचि और प्रचार-सुछभता की इृष्टि मे 
कंवल हिन्दी रूपान्तर ही प्रकाशित किया जा रहा हैं ! 


इसमे संकलित किए गए उपदेश सम्प्रदाय-चाद आर पक्ष- 
पात से रहित है । हम समझने हैं इनके मनन तथा खत्याय से 
सर्व-साधारण को सुख, जाति तथा आनन्द प्राप्त होगा और आव्म 
निरीक्षण की समप्रेरणा भी मिलगी । 


श्रे। भारत जैन महामण्डल्द चाहता हैं के स्‍्थान-स्थान पर 
सामूहिक प्रार्थना सभाएं हो । इसलिए उपयुक्त समझकर ५ मेरी- 
भावना * नामक प्राथना को भी संग्रहीत कर दिया गया है । 


इसका प्रकाशन सुप्रसिद्ध समाज-संत्री आदरणीय भाः्जी 
श्री. चिरजीलालठ जी बडजाते वर्धा द्वारा उनकी स्व. प्रज्य मातनइवरी 
की स्मृति में स्थापित “श्री सुगणात्राई बड़जाते जैन टूस्ट” की 
प्रदत्त ७५०१) की सहायता से हुआ है | इस उदार तथा महत्वपूण 


ब्र्‌ 


सद्दायता के छिए मण्डछ कौ ओर से उन्हे द्वार्दिक धन्यवाद देता 
हूँ । इसी सह्ठायता से “ख. छुगणाब्रा३ ग्रथमाल ' प्रारंभ को जा 
रही है, जिसका यह प्रथम पुष्प है | इस प्रकाशन से होनेबाली 
आय ऐसे ही अन्य प्रकाहनों में खचे की जाएगी | 


यदि पाठकों ने इस पसन्द किया तो उन्साह प्राकर ऐसी 
ही उद्बोधक एवं प्रेरक सामग्री लेकर पुनः सेवा में प्रस्तुत हन 


का भथ्रयत्न किया जायगा । अचार की दृष्टि मे इसका मलल्‍य कामत 
मात्र आठ आने रखा गया है | इत्यलम्‌ 


धामणगांव (बरार) ! सुगनचंद्र लुणावत 
प्रधान मंत्री, 


ता० २३-६-१९,४८ । श्री भारत जैन महामण्डन्द. 


महावीर वाणी-- 


स्व श्रीमती सुगणावाह बडजाने 





हक स्वगंचास 


ध टन रू च्क्त 


दा, ३९ समः* १९ ३८ 


जीवन- झांकी 


ख. श्रीमती सुगणाबाई जी 


रा 


अजमेर मेरवाड़ा में उपनगढ़ नामक एक छोटा-सा ग्राम है । 
वहां पर श्री मन्नाउाउजी पाठणी और उनका परिवार रहता था। 
उनके दो पुत्र श्री जुहारमछ जी तथा हंसराज जी आर ढो कान्‍्याएं 
थी। उनमे से एक सगुणाबाई थी | आर्थिक कठिनाई तथा अन्य कारणों 
से श्री मन्नालाल जी का परिवार बरार में अकोला जिले के बासिम 
नामक ग्राम में आकर बस गया। उनके अंशज आज कुहाल 
नन्‍्यापारी, सम्पन्न तथा सुखी हैं । 

श्रीमती सगुणावाई का जन्म विक्रम संत्रत्‌ १०३४ के 
आस-पाम हुआ और विक्रम सेबत्‌ १०४७ में श्री. जेठमठ जी 
बड़जाते के साथ आपका विवाह कर दिया गया। उनकी शिक्षा 
आदि के विषय मे आज के ७० बर्ष पृत्रे की सामाजिक स्थिति की 
कल्पना द्वी उत्त दे सकती है। जो मारवाड़ी समाज, विशेषकर 
राजस्थान मे रहनेवाला मारवाड़ी समाज आज भी ख्री शिक्षा के 
विपय में इतना उदासीन तथा सशयी बना हुआ है, उसकी अध - 
शताब्दी पत्र की अवस्था के विपय में कुछ न कहना ही उपयुक्त 
द्वै। 

श्री, जठ्मछजी के पिता कुन्दनमछूजी अपने बन्धु चपाछाल 
जी के साथ वर्धा मे आकर कपड़े का व्यवसाय करने छगे ये । 


२ 


योगायोग की बात कि विवाह के पौँच वर्ष पद्चात्‌ ही श्री. जेठमले 
जी का स्व्र्गास हो गया । अब समुणाबाई के विधवा हो जाने 
से उनके संरक्षण का भार श्री. पर्ननाछाठ जी पर आ पढ़ा। 
श्री. पन्नालाऊ॒जी चपाछालजी के पुत्र थे । 

श्री, पन्नाछाउजी अत्यन्त व्यवहार कुशछ और पक्के व्यव- 
सायी थे । कपड़े के व्यापार मे आपने करीब दो-ढाई छाख रुपयों की 
कमाई की । वर्धा की दिंगम्बर जैन समाज की प्रश्नत्तियों तथा हलचलों 
में उनका प्रमुख स्थान रहता था । आपने जीवन-भर श्रीमती सगुणा- 
बाई को, भौजा३ होते हुए भी मातृत्त्र की दृष्टि से देखा । हिन्दुओं में 
विधवाओं के साथ जेसी दुष्तता और तिरस्कार पूणे मनोबृत्ति का 
व्यवह्वार किया जाता है, उससे पत्नाछाछुजी का परित्रार दूर था। 
बाल-विघता होने पर भी सुरणावाई को किसी प्रकार का कष्ट 
नहीं हुआ | 

श्री. पत्नाठालजी घार्मिक तथा साक्विक वृत्ति के पुरुष थे। 
अपनी मृत्यु के समय वे एक ट्स्टडीड मुकरर कर गए थे और मृत्यु- 
लेख में श्रीमती सुगनात्राई तथा अपनी धर्मपत्नी को एक-एक लड़का 
ठत्तक छेने का अधिकार भी सौंप गए थे । 


निशचयानुसार दोनों के नाम से दो छश््के दत्तक लिए गए | 
उप्रास [ मारवाड़ ) में श्री. मोहरीकाल जी बड़जाते र ते ये । 
उनका एक लड़का श्रीमती सुगणाबाई के लिए श्री. जेठ्मछूजी के 
नाम बिठाया गया । यही छड़का आंज हमारे बीच, अनुभव्र की 
तीद्ष्णंता और वुद्धता को लेकर श्री. चिरेंजीलाल जी बड़जति के नाम 


हि 


इ 


से सुप्रसतिद्ध है । श्री. पन्नाछालजी की पत्नी मोहनादेवी के भी 
एक लड़कां दत्तक किया गया जिनका नाम श्री. सूरजमरूजी 
बड़जाते था । उनका स्वगवास ता. १७ फरवरी !9२ को हो गया; 
उनकी धर्मपत्नी तथा दो पुत्र बुलढाना रहते हैं | 


दोनों भाइयों का दत्तक विधान होने तक और उसके कुछ 
का बाद तक भी सारा परिवार सम्मिलित रूप से रहता था। 
केकिन बाद में श्री. चिरंजीछालजी और सूर॑ंजमलजी अलूग- 
अलग होकर स्वतन्त्र रूपसे व्यवसाय चलाने लगे | यह विभांगी- 
करण ता. २३-८-२१ को हुआ । 

श्रीमती छुगणाबाई सालिक विचारों की साहसी मद्दिका थीं। 
अलग होने पर जब चिरंजीछाछजी ने रु३ आदि के व्यापार में 
करीब-करीब डेढ़ लाख की सम्पत्ति, स्टेट खन्‍्म कर दी, तब भी 
सुगणाबाई ने किसी प्रकार का दुख नहीं किया और न चिरंजीछाल 
जी को निराश किया । प्रायः देखा गया है कि दत्तक पुत्रों और 
माताओं में मेल नहीं बैठता तथा निरन्तर कलह मची रहती है, 
परंतु सुगणाबाई के विषय में हम ऐसा नहीं कह सकते । 

वे धार्मिक विचार की थीं। संवत्‌ १९७७ में वर्धा में जब 
प्रेग फेछा तब उन्होने श्री दिगम्बर जैन मंदिर पर गुंबद बनवाने 
का संकल्य किया + मंदिर के ऊपरी भाग में वेदी प्रतिष्ठा महोन्सव 
सन्‌ १९२४-२० में किया गया | उसी समय श्री भारतवर्षीय 
दि० जैन परिषद का अधिवेशन भी वर्धा में हुआ। अधिवेशन तथा 
प्रतिष्ठा में बाहर के कई सज्जन सम्मिलित हुए थे | बा. अजित॑- 


डे 


प्रसादजी लखनऊ, बै, चपतरायजी, ब्र. शीतलप्रसादजी जैसे व्यक्तित्वों 
का ढाम प्राप्त हुआ था | समस्त आगत सज्जनों के भोजन आदि का 
प्रबंध सुगणाबाई जी की ओर से था। इस उत्सव में करीब ५ हजार 
रुपया खर्च हुआ था । एक बार वे अपने कुट्ुबियों के साथ 
भगवान-गोमटेसर-बाहुबठी की यात्रा को भी गई थीं। 

यर्याप वे पुराने विचारों की भद्र परिणामी महिला थीं, 
तथापि चिर॑जीकारूजी को उनकी सामाजिक सेवाओं के समय 
बराबर साथ आर साहस दिया है | अब से २० वर्ष पहले की इन 
बातों को जब हम देखते हैं तो आइचये होता हैं आज के शिक्षितों 
के वार्ण। दब्द-सुधार-बाद पर। म्युनिसीपछ कमेटी के मेम्बर की 
द्ैप्तियत से जब चिरंजीलाछजी ने सार््रजनिक कुंओं को सब के 
लिए ख़ुलवा दिया तब जातिवालों ने उन्हें बहिष्कृत कर दिया। 
उनकी मां श्रीमती छुगणाबाई को भी बहकाया गया, धमकी दी गई 
परंतु चिरजीछाढजी का साथ नहीं छोड़ा । एक बार जब्रवे मंदिरजी 
दशेनाये जा रही थीं तब किसीने शब्द-तीर फेंका- “यह कौन 
मंदिर जा रही है !” तब दूसरी ओर से आवाज आई --“यह 
टेडनी है ।” परन्तु इस अपमान और तिरस्कार को पचाने की 
शक्ति भी उन्हीं में थी। दूसरों के तो रूर, कुटुम्बी-जनो के द्वारा 
भी उनका अपमान किया गया, उन्हें सताया गया, परन्तु उन्होने 
तो इसे अपनी परीक्षा समझ कर झ्ेला और सहन किया। यदि यह 
शक्ति उनमे न होती तो आज चिरजीछाछजी का जो सामाजिक 
रूप दौख रहा है, वह न दीखता | ऐसे अवसरों पर ख. सेठ जमना- 
लालजी बजाज उन्हें ढाढ्स बंधात और साहस की प्रेरणा देते । 
सत्र. सेठ साहब के हृदय में उनके प्रति अत्यन्त आदर था । 


की 


समयात्रिका-सित 5. 


| 


स्नेह और सौजन्य की तो वे देवी थीं ; उन्हें अतिथि-सम्कार 
और पर पीडा रण में बहुत आबन्द आता था । जिदजीलाढ़जी 
का जीवन निर्माण उनकी गोदी मे ही हुआ और कहना चाहिए 
कि उनके स्नेह्ठ तथा सौ जन्य ने ही इन्हे मनुष्य बनाया है । पं. अजुन- 
छाल जी मेठी, पं. उदयलाल जी काशछौवाल और ब्र, शीतलप्रसाद 
जी उनका जतिथ्य-सत्कार प्राप्त कर चुके हैं | यह चिरंजीठालजी 
का सौभाग्य है कि दत्तक आने के पश्चात्‌ जहां उनके बिगड़ने 
की संभावना सहज थी, वहां वे उतने ही मजबूती से 
सुधर गए | यह उनकी माताजी के जीवन तथा स्तर. जमनालारूजी 
बजाज का ही प्रभाव है कि उनमें समाज, घम तथा राष्ट्र के प्रति 
प्रेम है, दूसरों का आदर करना ते समझते हैं । 


श्रीमती सुगणाबाई का स्वीवास संवत्‌ १९९५ में 
ता० २१-३-३८ को हो गया । उनकी स्मृति श्री. चिरेजौलाल 
जी ने “श्री सुगणाबाई बड़जाते जैन टूस्ट” स्थापित किया हैं। यह 
पारिवारिक ट्स्ट है । 


उनके आशीर्वाद से उनका परिवार सुल्ली, सम्रद् तथा 
सम्पन्न है । चिरंजीलकाल जी के तीनों पुत्रों के तथा एक पुत्री का 
विवाह हो गए हैं | और वे सब अपने-अपने पैरों पर खड़े द्वोने 
की ताकत रखते हैं | एक कन्या कुमारी शांता का विवाह होना 
है। मन्नले पुत्र श्री विजयकुमार के एक पुत्र चि. जैनेन्द्र 
कुमार है | 


दे 


हम यही आशा करते हैं कि अपनी माताजी की भावनाओं 
का चिरंजीलालजी ने जैसा पालन और निर्वाह अपने जीवन में 
किया है, आगे की पीढ़ियां भी उनके आदर्श को विस्मृत नहीं 


केंगी । 
--जमनालाल जैन, साहित्य-रत्न. 
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महावीर वाणी- 


म४ंमल-सु चे 


नमोफकारो 
नमो. अरिहंताणं । 
नमो सिद्धाणे | 
नमो आयरियाण । 
नमों उवज्यायाणं । 
नमो ठोए सब्वसाहणं। 


पएसो पंच नमुफकारो, सब्वपायप्पषणासणों ॥ 
मंगलाणं च सब्वेःल, पढम॑ हृवचइ मंगरे ॥ 


मंगल 
अरिहंता मंगले। 
सिद्धा मंगर्ूं। 
साइट मगले । 
'कवालेपन्नत्तो घम्मो मेगर् । 
लोगुसमा 


भारिदंता लोमुत्तमा । 
सिद्धा लोगुसमा 4 


साह लछोगुक्षमा ॥ 
'केवलिपश्वक्तो घम्मो छोगुसमो | 
सरणं, 
अरिईते सरणे पत्रज्ञामि । 
सिदे सरणं पवज्जएमि # 


साहू ॑े॑. सरणे पवज्ज़ामि ॥ 
'केवलिपन्नर्स धम्में सरण पवज्जतम । 


२ मद्दावीर- वाणी 
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धमम-सृत्र 
१. प्म सर्वश्रेष्ठ मंगल है | ( कौन-सा धम ? ) 
अहिंसा, संयम और तप | जिस मनुष्य का मन उक्त 
धम में सदा संलग्न रहता है, उसे देवता भी नमस्कार करते हैं। 

२. अहिंसा, सत्य, अस्तेय,ब्रह्मचये और अपरिभ्रह-इन पाँच 
महात्रतों को स्वीकार करके बुद्धिमान मनुष्य जिन-द्वारा 
उपदेश किये धम का आचरण करे | 

३. छोटे-बढ़े किसी भी प्राणी की हिंसा न करे; अद॒त्त (बिना 
दी हुईं वस्तु) न ले, विश्वासधाती असत्य न बोछे---यह् 
आत्मनिग्रही सत्पुरुषो का धमे है । 

9. जरा और मरण के वेगवाले प्रवाह में बहते हुए जीबों के 
लिए धर्म ही एकमात्र द्वीप है, प्रतिष्ठा है, गति है, और उत्तम 
शरण है । 

५. जो पथिक बिना पाथेय लिये बढ़े लंबे मागे की यात्रा 
पर जाता है, वह आगे जाता हुआ भूख और प्यास से 
पीडित द्वोकर अत्यन्त दुखी होता है । 

६. और जो मनुष्य बिना धर्माचरण किये परछोक जाता है, 
बह वहाँ विविध प्रकार की आधि-व्यातियों से पीड़ित होकर 
अत्यंत दुखी होता है। 

७. जो पथिक बड़े लंबे मांग की यात्रा पर अपने साथ पाथेय 
लेकर जाता है, वह आगे जाता हुआ भूख और प्यास से 
तनिक भी पीड़ित न द्ोकर अत्यंत चुखी होता है । 


चम्म-सूत्र डे 





स्््श्य्क्य्क््शल्लल्शत्फि कमाल कफफाआ ये 


८, और जो मनुष्य यहाँ, भरीमाँति धम का आराधन करके 
परछोक जाता है, वह वहाँ अल्पकर्मी तथा पॉडा-रहित होकर 
अत्यंत सुत्ची होता है । 

९. जिस ग्रकार मूर्ख गाड़ीवान जान-बूझकर भी साफू-छुधरे 
राजमाग को छाडकर विषम [ ऊँचे-नीच, उब्ड़-खाबड़ ] 
मार्ग पर जाता है और गाड़ी की धुरी टूट जानेपर शोक 


करता है--- 
१०, उसी प्रकार मूल मनुष्य भी धम को छोड़कर, अधम को 


ग्रहण कर, अन्त मे मृत्यु के मुंह मे पड़कर जीवन की घुरी 
टूट जाने पर शोक करता है | 

११, तीन बनिये कुछ प्रैंजी लेकर धन कमाने घर से निकले | 
उनमे से एक को लाभ हुआ; दूसरा अपनी मूल प्ूँजी ही 
ज्यो-की-त्यों बचा छाया-- 

१२, तीसरा अपनी गाँठ की पूँजी भी गत्रोकर लछोट आया । 
यह एक व्यावहारिक उपमा है; यही बात धर्म के सम्बन्ध 
में भी विचार छेनी चाहिए--- 

१३. मनुष्य मूल है-अर्थात्‌ मनुष्य से मनुष्य बननेबाला, 
मूल पूँजी को बचानेवाढा है | देवजन्म पाना, छाम उठाना 
है। और जो मनुष्य नरक तथा तियक्‌ गति को प्राप्त द्वोता 
है, वह अपनी मूल पूँजी को भी गत्रों देनेवाला मूर्ख है । 

१४. जो रात और दिन एक बार अतीत की ओर चले जाते हैं, 
बे फिर कभी वापस नहीं आते; जो मनुष्य अधरम [पाप ] 
करता है, उसके वे रात-दिन बिल्कुल निष्फल जाते हैं । 


| । भहावीर-वाणी 





१७, जो रात और दिन एक बार अतीत की ओर चले जाते हैं, 
ने फिर कभी वापस नहीं आते; जो मनुष्य धर्म करता है, 
उसके वे रात और दिन सफर हो जाते हैं। 

१६. जब्रतक बुढ़ापा नहीं सताता, जबतक व्याधियाँ नहीं बढ़ती, 
जबतक इन्द्रियाँ हीन ( अशक्त ) नहीं होती, नबतक धर्म का 
आचरण कर ढेना चाहिए-बाद में कुछ नहीं होने का। 

१७. हे राजन्‌ ! जब कभी इन मनोहर काम-भोगों को 
छोड़कर आप परल्येक के यात्री बनेंगे, तब एकमात्र धर्म ही 
आपकी रक्षा करेगा । हे नरदेत | धम को छोड़कर जगत्‌ में 
दूसरा कोई मी रक्षा करनेवाढा नहीं । 


अ्िसा-सूच 
१८. भगयान्‌ मद्ावर ने अठारह धर्म-स्थानों में सबसे पहला 
स्थान अहिंसा का बताया है। 
सब्र जावों पर सयम रखना अहिंसा है; वह सब्र सुख की 
- देनेवाढी मानो गई है | 
१९. संसार में जितने भी त्रस और स्थावर प्राणी हैं, उन सत्र 
को-क्या जान में, क्या अनजान में-न खुद मोरे और न 
दूसरोंसे मरवाये । 
२०. जो मनुष्य प्राणियों की स्त्रयं हिंसा करता है, दूसरों 
से हिंसा करवाता है और हिंसा करनेबालों का अनुमोदन 
करता है, वह संसार में अपने छिए बैर को ही बढ़ाता है । 


अधिसा-सत्र ण 

२१, संसार में रहनेवाले त्रस और स्थावर जीबों पर मन से 
बचन से और शरीर से,-किसी भी तरह दण्ड का प्रयोग न 
करे । 

२२, सभी जीत्र जीना चाहते हैं, मरना कोई भो नहीं चाहता। 
इसीलिए निम्रन्थ ( जैन मुनि ) धोर प्राणि-वध का सर्वथा 
परित्याग करते हैं । 

२३. भय और बैर स निवृत्त साधक, जीवन के प्रति मोह-ममता 
रखनेवाले सब्र प्राणियों को सर्वत्र अपनी ही आत्मा के 
समान जानकर उनकी कभी भी हिंसा न करे । 

२०. प्रथिवी, जल, अग्नि, वायु और तृण, दृक्ष, बीज आदि 
वनस्पतिकाय-- ये सब जीव अतिसूक्ष्म हैं, ऊपर स एक 
आकार के दिखने पर भी सब का प्ृथकु-पृथक्‌ अस्तिल हैं। 

१५. उक्त पाँच स्थावरकाय के अतिरिक्त दूसेरे त्रस प्राणी भी 
हैं । ये छहों पदजीबनिकाय कहलाते हैं | जितने भी संसार 
में जीव हैं, सब इन्हीं छह के अन्तगत हैं | इन के सिवाय 
और कोई जीँव-निकाय नहीं हैं । 

२६. बुद्धिमान मनुष्य उक्त छह्ों जीव-निकायों का सब प्रकार 
की युक्तियों से सम्यगज्ञान प्राप्त के और 'सभी जीव दु:ख 
से घबराते हैं'-ऐसा जानकर उन्हें दुःख न पहुँचाये । 

२७, ज्ञानी होने का सार ही यह है कि वह किसी भी प्राणी 
की हिंसा न केर | अहिंसा का सिद्धांत द्वी संबोपरि है! 
मात्र इतना ही विज्ञान है। 


दै महावीर-चाणी 
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२८. सम्यगू बोध को जिसने प्राप्त कर लिया ऐसा बुद्धिमान 
मनुष्य हिंसा से उलन्न होनेवाले बेर-वर्द्धक एवं महामयंकर 
दुःखें। का जानकर अरने को पापकर्म से बचाये । 

२९. संसार में प्रत्येक प्राणी के प्रति-फिर भछे दी बह शत्रु 
हो या मित्र-समभाव रखना, तथा जीवन -पर्यन्त छोटी-मोठी 
सभी प्रकार की हिंसा का दाग करना-वास्तव में बड़ा ही 
दुष्कर है। 

सत्य-सृत्र 

३०. सदा अप्रमादी और सावधान रहकर, असृत्य को त्याग 
कर, हितकारी सत्य वचन ही बोढना चाहिए । इस तरह 
सत्य बोलना बड़ा कठिन द्वोता है । 

३१. अपने खार्य के ढिए अथवा दूसरों के छिए, क्रोध से 
अथवा भय सें-किसी भी प्रसंग पर दूसरों को पीड़ा पहुँचाने- 
बाढा असंत्य वचन न तो खरे बोले, न दूसरों से बुलबाये 

३२, मृपावाद [ असल्य ] संसार में सभी सत्पुरुषों हारा निन्दित 
झहराया गया है ओर सभी प्राणियों को अविज्वसनीय है; 
इसलिए मृष्ावाद सर्ंथा छोड़ देना चाहिए । 

३३. अपने खाय के लिए, अयबा दूसरों के लिए, दोनों में से 
किसी के भी लिए, पूठने पर पापयुक्त, निरथक एवं मममेदक 
वचन नहीं बोढना चादिए । 

३४. ओष्ठ साधू पापकारी, निइचयकारी और दूसरों को दुःख 
पहुँचानेवाी वाणी न बोले | 


सल-सत्र ७ 
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श्रष्ट मानव इसी तरह क्रोष, ठोम, भय और हास्य से भी 
पापकारी वाणी न बोडे । हँसते हुए भी पाप वचन नहीं 
बोछना चाहिए । 

३५. आत्मार्थी सावक को दृष [सत्य ), परिमेत, असरदिग्ध, 
परिषृणे स्पष्ट, अजुभृत, वाचालता-रहित, और किसी को भी 
उद्विगन्न न करनेवाली वाणी बोठनी चाहिए। 

३६. भाषा के गुण तथा दोषों को भठ्ली भाँति जानकर दूषित 
भाषा को सदा के लिए छोड़ देनेवाला, पट्काय जीवों पर 
संयत रहनेवाछा, तथा साधुल्र-पाठन में सदा तदर बुद्धिमान 
साधक एकमात्र हितकारी मधुर भाषा बोले । 

३७. श्रेष्ठ धीर पुरुष स्त्रय जानकर अथवा गुरुजनों से घुनकर 
प्रजा का हित करनेवाले धम का उपदेश करें । जो आचरण 
निन्‍य हों, निदानवाढे हो, उनका कभी सेवन न करें | 

३८. विचारवान मुनि को वचनशुद्धि का भडी भाँति ब्वान प्राप्त 
करके दृष्ठित वाणी सदा के लिए छोड़ देनी चाहिए और खूब 
सोच-विचार कर बहुत परिमित और निर्दोष बचन बोछना 
चाहिए | इस तरह बोलने से सत्पुरुषें में मदह्ान्‌ प्रशंसा प्राप्त 
द्वोती है । 

३९. काने को काना, नटसक को नपुंसक, रोगी को रोगी 
और चोर को चोर कद्टना ययपरि सत्य है, फिर भी ऐसा नहीं 
कद्दना चाहिए । [ क्यें कि इससे उन व्यक्तियों को दुःख 
पहुँचता है ।] 


् भमहावीर-दाणी 
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४०. जो मनुष्य भूछ से भी मूछतः असत्य, किंतु ऊपर से सत्य 
माद्म होनेवाछी भाषा बोल उठ्ता है, जब कि वह भी पाप 
से अछूता नहीं रहता, तब भछा जो जान- बूझ्कर असत्य 
बोलता है, उसके पाप का तो कहना ही क्‍या ! 

४१. जो भाषा कठोर हो, दूसरों को ट:ख पहुँचानेवराली हो-अह 
सत्य भी क्‍यों न हो-नहीं बोढनी चाहिए । क्योंकि उससे 
पाप का आखष होता है । 


अस्तेनक- सूत्र 

2२-०३ सचेतन पदा4 हो या अचेतन, अत्यमूल्य पा 
हो या बहुमूल्य, और तो क्या, दाँत कुरेदने की सींक भी 
जिस गृहस्थ के अधिकार में हो उसकी आज्ञा लिये बिना 
पृर्णसंयमी साधक न तो स्वयं ग्रहण करते है, न दुंसरों को 
ग्रहण करने के छिए ग्रीरित करते हैं, और न ग्रहण करनेवाले 
का अनुमोदन ही करते हैं | 

४४. ऊँची, नीची, और तिरछी दिशा में जहा कहीं भी जो 
प्रस और स्थावर प्राणी हो उन्हें अपने हाथों से, पैरों से -किसी 
भी अग से पीड़ा नहीं पहुंचानी चाहिए। ओर दूसरों की 
बिना दी हुई वस्तु भी चोरी से ग्रहण नहीं करनी चाहिए। 

४५% जो मनुष्य अपने सुख के लिए त्रस तथा स्थावर प्राणियों 
की क्रतापूबेक हिंसा करता है-उन्हें अनेक तरह से कष्ट 


प्रहयायर्य-सत्र .$ 
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पहुँचाता है, जो दूसरों की चोरी करता है, जो आदरणीय 
ब्रतोी। का कुछ भी पाठन नहीं करता, ( वह्द भयंकर क्लेश 
उठाता है )। 

४६. दाँत बुरेदन की सींक अदि तुष्छ वरतुएँ भी बिना दिये चोरी 
से न ठेन', ( बड़ी चौजों को चोरी से ठेने की तो बात दी 
क्या ? ) निर्दोष एवं एपणीय भोजन-पान भी दाता के यह 
से दिया हुआ छेना, यद्द बड़ी दुष्कर बात है । 





प्रक्मचर्य-पत्र 

३७. काम-भोगों का रस जान छेनेवाले के लिए अनझचय से 
विरक्‍्त होना और उम्र ब्रह्मचये महात्रत घारण करना, बड़ा 
है कठिन कार्य है । 

४८. जो मुनि संयम-घातक दोषों से दूर रहते हैं, वे छोक में 
रहते हुए भी दुःसेव्य, प्रमाद-स्वरूप और भयंकर अम्रह्मचर्य 
का कभी सेवन नहीं करते | 

४९ यह अत्रह्मचये अधम्म का मूल है, मद्गादोषों का स्थान है, 
इसलिए निम्रन्थ मुनि मैथुन-संसग का सर्वैषा परित्याग करते 
हें 

७०... आत्म-शोधक मनुष्य के लिए शरौर का #ंगार, जियो का 
संसी और पैश्कि स़्रिष्न भोजन-सब ताछूपूद व्रिप के 
समान मद्दान्‌ भयंकर हैं । 


१० महावीर-वाणी 
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७१. अश्रमण तंपसवी त्रियों के रूप, छावण्य, व्रिछास, हास्य, 
मधुर वचन, काम-चेडा और कठाक्ष आदि का मन में तनिक 
भी विचार न छाये, और न इन्हें देखने का कभी प्रयत्न करे | 

७२. ख्रियों का रागप्ृत्रंक देखना, उनकी अभिकाषा करन।, उनका 
चिन्तन करना, उनका कीतन करना, आदि काय ब्रह्मचारी पुरुष 
को कदापि नहीं करने चाहिएँ | ब्रह्मचय व्रत में सदा रत 
रहने की इच्छा रखनेवाले पुरुषों के लिए यह नियम अत्यन्त 
द्वितकर है, और उत्तम ध्यान प्राप्त करने में सहायक है । 

७५३. ब्रह्मचर्य मे अनुरक्त भिक्षु को मन में वैषयिक आनन्द 
पैदा करनेवाली तथा काम-भोग कौ आसक्ति बढ़ानेवाढी 
स्नीकथया को छोड़ देना चाहिए | 

७५४०. प्रह्मचर्य-रत भिक्षु को ख्रियों के साथ बातचीत करना 
और उनसे बार-बार परिचय प्राप्त करना सदा के लिए छोड़ 
देना चाहिए। 

ध्‌ण, अह्मचर्य-रत मिक्षु को न ता त्रियां के अग-प्रत्यंगें। की 
सुन्दर आकृति कौ ओर ध्यान देना चादिए, और न आँखों 
में विकार पैदा करनेवाले द्वावभात्रों और स्नेह-मरे मीठे वचनों 
कीही ओर। | 

७५६. अहाचर्य-रत मिक्ु को खियों ' का कूजन ( बोछना ), 
रोदन, गीत, हास्य, सीत्कार और वरुण ऋन्‍दन-जिनके 
सुनने पर विकार पैदा द्वोते हैं--सुनना छोड देना चाहिए । 


घंदचर्य-सूत श्श्‌ 


५७. ब्रह्मचय-रत भिक्षु त्रियों के पूर्तानुभूत द्ात्य, कैद, रति, 
दप, सहसा-वित्रासन आदि कार्यों को कभी भी स्मरण न 
करे | 

५८. अक्मचर्य- रत मिक्ष को शीघ्र ही वासना-वधक पुष्टिकारी 
भोजनपान का सदा के लिए परित्याग कर देना चाहिए | 

७९. ब्रह्मचय--रत स्थिरचित्त मिक्षु को सेयम--यात्रा के निर्वाद्द 
के लिए हमेशा धर्मानुकूछ विधि से प्राप्त परिमित भोजन ही 
करना चार्दिए। कैसी ही भूख क्यें। न लगी हो, ठालसावश 
अधिकमात्रा मे कभी भी भोजन नहीं करना चाहिए। 

६०. जैसे बहुत ज्यादा ईंधनवाले जगर में पवन से उत्तेजित 
दावाग्नि शान्त नहीं होती, उसी तरद मर्यादा से आपिक 
भोजन करनेवाले ब्रह्मचारी की इन्द्रियाग्नि भी शानन्‍्त नहीं 
इाती | अधिक भोजन किसी को भी हितकर नहीं होता। 

६१. ब्रह्मचय-रत मिक्षु को झरीर की को ॥ और टौप-ठाप 
का कोई भी शगार सम्बन्धी काम नहीं करना चाहिए । 

६२. ब्रह्मचारी मिक्षु को शब्द; रूप, गन्ध रस और स्पशै-इन 
पाँच प्रकार के काम गुणों को सदा के छिए छोड़ देना 
चाहिए | 

६३. स्थिरचित्त मिक्षु, दुजय काम-भोगों को हमेशा के लिए 
छोड दे । इतना द्वी नहीं, जिनसे ब्रह्मचरय में तनिक भी 
क्षति पहुँचने की संमवना हों, उन सत्र शेका-स्थानों का 
'मी उसे परित्याग कर देना चाहिए | * 


ह्३ मद्दावीर- कणी 
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६9. देवताओं-सह्दित समस्त संसार के दुःख का मूछ एकमात्र 
काम मोगों की वासना दी है। जो साधक इस सम्न्ध में 
बीतराग ह्वो जाता है, तरह शारीरिक तथा मानसिक सभी 
प्रकार के दुःखों से छठ जाता है । 

६७. जो मनुष्य इस भौति दुष्कर ब्रझमदर्य का पान करता है, 
डसे देव, दानत्र, गन्धत्र, यक्ष, राक्षत और किन्नर आदि सब 
नमस्कार करते हैं | 

5६5. यह ब्ह्मचये धम ध्रुव है, नित्य है, शाख्नत है ओर जिनो 
पदिश्ट है । इसफे द्वारा धरंइकाछ में कितने ही जीब्र सिद्ध हो 
गये हैं, वृतमान में हो रहे हैं, और भविष्य में होंगे । 


अपरिग्रइ- सत्र 


६७. प्राणिमात्र के संरक्षक ज्ञातपुत्र ( भगवान्‌ मद्राबीर ) ने 
कुछ वस्त्र आदि स्थूल पदार्थों को परिग्रह नहीं बतठाया है। 
वाल्तत्रिक परिग्रह तो उन्होंने किसी भी पदार्थ पर मूर्च्छा 
का-आसक्ति का रखना बतढाया है । 

६८. पूर्णतयमी को धन धान्य और नौकर चाकर आदि सभी 
प्रकार के परिग्रद्ढों का त्याग करना होता है। समस्त पापकर्मो 
का पत्यिाग करके सर््रथा निर्मेतत्न होना तो और भी कठिन 
ब्रात है | 

६९. जो सेयमी. ह्ातपुत्र [ भगवान्‌ मदाव# ] के प्रवचनों 
में रत हैं, बे बिड़ और उद्धेध्र आदि नमक तथा तेल, घी, 


अपरिश्रह-सूत्र श्शे 
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गुड़ आदि किसी भी वस्तु क संग्रह करने का मन में संकल्प 
तक नहीं छाते। 

७०. परिप्रह त्रिरक्‍्त सुनि जो भी वल्ष, पात्र, कम्बल, और 
रजोहररण आदि वबस्तुएँ रखते हैं, वे सब एकमात्र संयम की 
रक्षा के लिए ही रखत है -काम छाते है। [ इनके रखने मे 
किसी प्रकार की आसक्त का मात्र नहीं है ।] 

७१. ज्ञानी पुरुष, संयम -साधक उपकरणों के लेने और रखने 
में कहीं भी किसी भी प्रकार का ममत्न नहीं करते। और 
तो क्या, अपने शरीर तक पर भी ममता नहीं रखते । 

७२, संग्रह करना, यह अन्दर रहनेवाले लोभ की क्षछक है। 
अत््व मैं मानता हैं कि जो साधु मर्यादा-विरुद्ध कुछ भी 
संग्रह करना चाहता द्ै, वह गृहस्थ है-साधु नहीं है। 





अरात्रि-भेजन-सूत्र 

७३. मूये के उदय होने से पहले और सूये के अस्त हो जाने 
के बाद निगर्ग्नन्थ मुनि को सभी प्रकार के भोजन-पान आदि 
की मन से भी इच्छा नहीं करनी चाहिए | 

७४, संसार मे बहुत से त्रस और स्थावर प्राणी बड़े ही सूक्ष्म 
होते हैं-वे रात्रि में देखें नहीं जा सकते । तो रात्रि में मोजन 
कैसे किया जा सकता है ! 

७७. जमीन पर कहीं पानी पड़ा होता है, कहीं बीज बिखेरे होने 
हैं, और कहींपर सूक्ष्म कीड़े-मकोड़े आदि. जीब होते हैं । 


श्छ महावीर-वाणी 
दिन में तो उन्हें देख-भालकर बचाया जा सकता है, परन्तु 
रात्रि में उनको बचाकर भोजन कैसे किया जा सकता है ? 

७६. इस भाँति सब दोषों को देखकर ही ज्ञातपुत्र ने कहा है 
कि निम्नैन् मुनि, रात्रि म किसी भी प्रकार का भोजन 
न करें। 

७७. अन्न आदि चारो ही प्रकार के आहार का रात्रि भ सेवन 
नहीं करना चाहिए । इतना ही नहीं, दुसरे दिन के लिए भी 
रात्रि में खाद्य सामग्री का संग्रह करना निषिद्ध है । अतः 
अरात्रि भोजन वास्तब मे बड़ा दुष्कर है । 

७८. हिंसा, झूठ, चोरी, मैथुन, परिप्रह और रात्रि-भोजन-जो 
जीव इनसे बिरत [ प्रथक्‌ ] रहता है, वह “अनास्रत्र' [ आत्मा 
में पापकर्म के ग्रविष्टठ होने के द्वार आखबर कहलाते हैं, उनसे 
रहित, अनाल्ब्र ] हो जाता है | 

विनय-सृत्र 

७९. कक्ष के मूल से सबसे पहले स्कन्ध्र पैदा होता है, स्कन्त् 
के बाद शाखाएँ और शाखाओं से दूसरी छोटी-छोटी शाखाएँ 
निकलती है | छोटी शाज्ओ से पत्ते पैदा होत हैं । इसके 
बाद क्रमशः फूछ, फल और रस उत्पन्न होते हैं । 

८०. इसी भाँति धम का मूल विनय है और मोक्ष उसका 
आन्तिम रस है। विनय के द्वारा ही मनुष्य बड़ी जल्दी 
शाख-ज्ञान तथा कीर्ति संपादन करता है । अन्त में, निश्रेयस 


[ मोक्ष ] भी इसीके द्वास प्राप्त द्वोता है । 








बिनय-सत १५ 





८१. इन पौँच कारणों से मनुष्य सच्ची शिक्षा ग्रापत नहीं कर 


सकता ; 
अम्रिमान से, क्रोध से, प्रमाद से, कुष्ठ आदि रोग से, और 


आल्स्य से । 
८२-८३ इन आठ कारणों से मनुष्य शिक्षाशील कहव्यता है--.. 
हर समय हँसनेवाला न हो: सतत इन्द्रिय-निग्रही हो; 
दूसरों के मम की भेदन करनेत्राले वचन न बोलता हो; 
सुशील हो; दुराचारी न हो; रसलोलुप न हो; सत्य में रत 
हो; क्राधी न हो--शान्‍्त दो ! 

८9. जो गुरु की आज्ञा पाता है, उनके पास रहता है, 
उनके इंगिता तथा आकारो को जानता है, बही शिष्य 
बिनीत कहलाता है । 

८७-८८ नीचे के पन्द्रह कारणों स बुद्धिमान मनुष्य सुब्रिनीत 
कह छाता है -- 

उद्धत न हो-नम्न हो; चपल न हो-स्थिर हो; मायावी 


न हो-सरल हो; कुतहली न हो-गभीर हो; किसीका तिरस्कार 
न करता हो; क्रोब को अधिक समय तक न रखता 
हो-शीघ्र ही शान्‍त्र हो जाता हो; अपने से मित्रता का 
व्यवहार रखनेवालो के प्रति पूरा सद्भाव रखता हो; 
शालत्रों के अध्ययन का गये न करता हो; किसीके 
दोषों का मंडाफोड़ न करता हो; मित्रो पर क्रेषित न होता 
हो; अप्रिय मित्र की भी पीठ-पीछे भलाई दी करता हो 
किसी प्रकार का ब्नगढ़ा- फसाद न करता हो; बुद्गेमान हो 
अभिजात भ्षर्थत्‌ कुलौन हो; लज्जाशील हो; एकाम्र हो | 





श्द महावीर-बाणी 

८९. जो गुरु की आज्ञा का पालन नहीं करता, जो उनके 
पास नई रह्दता, जो उनसे शत्रुता का बताव रखता है, जो 
विवेकशन्य है, उसे अविनीत कहते हैं | 

९०-९२. जो बार-बार क्राध करता है, जिसका क्रोध शीत्रि 
ही शान्‍्त नहीं होता; जो मित्रता रखनेबालों का मी तिरस्कार 
करता है; जो शात्र पढ़कर गव करता है; जो दूसरों के दोषों 
को ही उलेड़ता रह्दता है; जो अपने मित्रों पर भी बुद्ध हो 
जाता है; जो अपने प्योरे-से-प्यारे मित्र की भी पी5«पीछे 
बुराई करता है; जो मनमाना बोल उठता ढै-बकवादी है: 
जो स्नेही जनों से भी द्रोह रखता है; जो अहंकारी है; जो 
लोभी है, जो इन्द्रियनिग्रही नहीं, जो सन्नको अप्रिय है, वह 
अविनीत कहलात। है । 

९३. शिष्य का करैव्य है कि जिस गुरु से धमे-प्रवच्न सांखे 
उसकी निरन्तर विनय-मकति करे । मस्तक पर अंजालि 
चढ़ाकर गुरु के प्रति सम्मान ग्रदार्शित करे। जिस तरद्द भी 
हो सके उसी तरह मन से, वचन से और शरीर से &मेश। 
गुरु की सेवा करें | 

९४. जो शिष्य अभिमान, क्रो, मद या प्रमाद के कारण गुरु 
की विनय [ भक्ति | नहीं करता; वद्द इससे अथूति अर्थात 
पतन को ग्राम होता हे । जैसे बौस का फल उसके ४ नाश 
के लिए होता हैं, उसी प्रकार अबिनीत का ज्ञानबछ भी 
उसीका सर्बनाश करता है। 


खत॒र ह्लय-सूत्र १७ 


९७५. *अविनीत का विपत्ति ग्राप्त होती है, और त्रिनीत को 
सम्पत्ति- ये दो बातें जिसने जान ली हैं, वही शिक्षा प्राप्त 
कर सकता है | 


घतुग्ल्वीय- सत्र 
९६. संसार में जीबों को इन चार श्रेष्ठ अड्डों ( जीवन-विकास 


के साधन ) का प्राप्त होना बड़ा दुर्दभ है- 
मनुष्यल, धमश्रत॒ण, श्रद्धा और संयम में पुरुषाय। 


९७, संसार कौ मोह-भाया में फैंसी हुई मृख प्रजा अनेक 
प्रकार के पापकर्म करके अनेक गोत्रेंवाली जातियों मे जन्म 
लेती है । सारा विश्व इन जातियों से भरा हुआ हैं । 

९८. जीव कभी देवढांक मे, कमी नरकछोक में, और कभी 
असुरलाक में जाता हे । जैसे भी कम होते हैं, वहीं पहुँच 
जाता है । 

९९, कमी तो वह क्षत्रिय होता है और कमी चाण्डाल, कमी 
वर्णसेकर-बुक्कस, कभी कीश, कभी पतंग, कभी कुंथुआ, तो 
कभी चींटी होता है । 

१००. पापकम करनेवाले प्राणी इस भाँति हमेशा बदलती रहने 
वाली योनियों में बारंबार पैदा होते रहते हैं; शितु इस दुःख- 
पृण संसार से कमी खिन्न नहीं होते जैसे दुःख पूर्ण राज्य 
से क्षत्रिय । 


श्ट मदाय-बा्णो 

६०६. जो प्राणी काम बासनाओं से तिमूह हैँ, वे मस्ेकर दुःशव 
त्तथा वेदना भोगते ब्ुए चिरकाक तक मनुष्येतर योनियों में 
भटकते रहते हैं । 

१०२. संसार में परिश्रमण करते -करते जब कभी बहुत काल में 
पापकर्मो का वेग क्षीण होल है ओर उसके फलस्वरूप 
अन्तरात्मा क्रमशः शुद्धि को प्रान्ष होता है। तब कहीं 
मनुष्य -जन्म मिलता है । 

१०३. मनुध्य-रारीर पा ढेने पर भी सद्गम का श्रवण दुर्लभ ढे, 
जिसे सुनकर मनुष्य तप, क्षमा और अहिंसा को स्वीकार 
करते हैं । 

१०४. सौभाग्य से यदि कभी धर्म का श्रवण प्रक्न भी हो 
जाता है, तो डस पर श्रद्धा का होना ते अत्यन्त दुर्कम है । 
कारण कि बहुत से छोग न्यायमाग को -सत्य-सिद्धांत को 
घुनकर भी उससे दूर ही रहते हैं>उसपर विज्ञास नहीं छाते। 


१०५. सद्भम का श्रवण और उसपर श्रद्धा-दोनों प्राप्त कर छेने 
पर भी उनके अनुसार पुरुषाथे करना, यह तो और भी क़षिन 
है । क्‍योंकि सेसार भे बहुत से छाग ऐसे हैं, जो सद्धम पर 
हृ विज्वास रखते हुए भी उसे आचरण में भहीं लाते | 

१०६. परच्तु जो तपस्वी मनुष्यत्व को पाकर, सद्धम का श्रवण 
क्र, उप्तपर श्रद्धा छाता है और तदनुखार प्रुरुधाय कर 
आसवरहित ड्ो जाता है, वढ़ अन्तरात्मा प्र स्षे करण को 
झटक देता है। 





अग्रमाद-सुज् १५, 


हे लता लिपि 555 ससड लत 





१.७, जो मनुष्य निष्कपठ एवं सरल होता है, उसीकी आत्मा 
णुद्ध होती है । और जिसकी आत्मा हाद्ध दोती है, उसीके णस 
धर्म ठढर सकता है । घी से सींची हुई अप्नि जिस प्रकार पृ 
प्रकाश को पाती है, उसी प्रकार सरझ और छुद्ध साधक 
ही प्रृण निर्वाण को प्राप्त होता है । 

१०८. कर्मो के पैदा करनेवाले कारणों को हूँदों उनका छद 
करे, आर फिर क्षमा आदि के द्वारा अज्षय यश का 
संचय करो । ऐसा करनेवाला मनुष्य इस पार्थिव शरीर को 
छोडकर ऊर्बंदिशा को प्राप्त करता #ै- अथोत्‌ उच्च और 
अष्ठगति पाता हैं।.... 

१०९. जो मनुष्य उक्त चार अगो को दुलेम जानकर संयम--- 
मागे स्व्रीकार करता है वह तप द्वारा सब कर्मशा का नाश 
कर सदा के लिए सिद्ध दो जाता 3 । 


अप्रमाद-सृत्र 


११०. जीवन क्षसंस्कृत दे-अभात्‌ एक बार टूट जाने के बाद 
फ़िर नहीं जुड़ता; अतः एक द्षोण् भी प्रमाद न करो ॥ 
धप्रमाद, हिंसा और असंयम में अमूल्य यैवन-कारू 
. बिता देने के बाद जब दृद्धावस्था आयेगी, तन्न तुझारी कौन 
रक्षा कशा-तब कविख्धकों शरण कोग्रे ? ? यह खूब सोच- 
विचार हो | 


२० भहार्धार-काणी 
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१११. जो मनुष्य अनक पापकर्म कर, वर-विरोध बढ़ाकर, अम्नृत 
की तरह धन का संग्रह करते हैं, वे अन्त में कर्मा के हढृ 
पाश में बै> हुए सारी धन- सम्पत्ति यहीं छोड़कर नरक को 
प्राप्त होते हैं । 

११२. प्रमत्त पुरुष धन केद्वारा न तो इस लोक में ही 
अपनी र८ कर सकता है और न परछोक में | फिर भी धन 
के असीम मोद्द से मूह मनुष्य दीपक के बुझ जाने पर जैमे 
मार्ग नहीं दौख पड़ता, वैसे दी न्याय-माग को देखते हुए 
भी नहीं देख पाता है । 

११३. जैसे चोर सेंध के द्वार पर पकड़ा जाकर अपने ही दुष्कम 
के कारण चौरा जाता है, वैसे ही पाप करनेवाला प्राणी 
भी इस लोक में - तथा परलाके में दोनें! ही जगह--.. भयंकर 
दुःख पाता है । क्योंकि कृत कर्मी को भोगे बिना कमी 
छूटकारा नहीं हो सकता | 

११०. संसारी मनुष्य अपने प्रिय कुद्ुम्तियों के लिए बुरे-से- बुरे 
भी पाप-कर्म कर डालता है, पर जत्र उनके दुष्फल भोगने 
का समय आता है तब अकेला ही दुःख भे,गता है, कोई भी 
भाई-बन्धु उसका दुःख बेंटानेव्राछा-सहायता पहुँचानेवाला 

- नहीं द्वोता । 

११७. आशुम्रज्ञ पंडित पुरुष को मोइनिद्रा में सोते द्धनेगले 
सैसारी मनुष्यों के बीच रहकर भी सब ओर से जागरूक 
रना च८०ए, किसीका विज्ञास नहीं करना चाहिए। 


अप्रम्ार-सूत्र २१ 


“काठ निदय है और दारीर निब्रढ” यह जानकर भारंड पक्षी 
की तरह हमेशा अप्रमत भाव से विचरना चादिए | 


११६, संसार भ जो कुछ धन जन आंदि पदार्थ हैं, उन सबको 
पाशरूप जानकर मुमुश्नु रड़ी सावबानी के साथ प्रँक-हूँफ कर 
पाँत्र रखे । जबतक शरीर सदाक्‍्त है, तबतक उसका उपयोग 
अविक-सें -अधिक संयम-वर्म की साथना के छिए कर लेना 
चाद्िण । बाद में जब बढ बिस्कुठ दी अशक़््त हो जाये, तब 
बिना किप्ती मोद-ममता के मिट्टी के ढेडे के समान उसका 
त्याग कर देना चाहिए । 

११७, जैसे शिक्षित ( सथा हुआ ) तथा कवचधारी घोड़ा युद्ध में 
विजय प्राप्त करता है, उसी प्रकार विवेकी मुमुज्ञ भी जीवन- 
-सेग्राम में विजयी बनकर मोक्ष प्राप्त करता है । जो मुनि 
दर्धकाठ तक अग्रमत्तरूप से सेयम-धर्म का आचरण करता 
है, वह शीघ्रातिशौप्र मोक्ष-पद पाता है । 

११८. शाझबतवादी छोग कत्पना बाँधा करते हैं. कि * सत्कर्म- 
-पाधना की अभी क्या जल्दी है, आगे कर लेंगे !! परन्तु 
यो करत-करते भोग -विछास में है उनका जीवन समाप्त 
हो जाता है, और एक दिन मृत्यु सामने आ खड़ी होती है, 
शरीर नष्ट द्वो जाता है । अन्तिम समय में कुछ भी नहीं बन 
पाता; उस समय तो मूर् मनुष्य के भाग्य में केवछ पछताना 
ही शेष र्वता है । 


घ्२्‌ महावीर-चाणी 


अननगे 








११९, आत्म-विवेक कुछ झ्ञठपट प्राप्त नहीं किया जाता -इसके 
लिए तो भारी सपघना की आवश्यकता है | महृषि जनों को 
ब्हुत पहले से ही संयम-पथ पर इृदता के साथ खड़े होकर 
काम-भोगों का परित्याग कर, समतापूत्रक स्व्रा्थी संसार की 
वास्तविकता को समझकर, अपनी आत्मा की पार्पो से रक्षा 
करते हुए सवेदा अप्रमादी रूप से विचरना चाहिए | 


१२०. मोह-गुणों के साथ निरन्तर युद्ध करके विज+५ प्राप्त 
करनेवाले श्रमण को अनेक प्रकार के प्रतिकूछ स्पर्शों का 
भी बहुत बार सामना करना पड़ता है। परन्तु मिक्षु उनपर तनिक 
भी अपने मन को क्षुब्ध न करे-शान्त भाव से अपने लक्ष्य 
की ओर ही अग्रसर होता रदे । 

१२१. संयम-जीवन में मन्दता पैदा करनेवाले काम-भोग बहुत 
ही दुभावने माद्म द्वोते हैं | परंतु संयमी पुरुष उनकी ओर 
अपने मन को कभी आकृष्ट न होने दे । आत्मशोधक साधक 
का करोव्य है कि वह क्राध को दबाए, अहंकार को दूर करे, 
माया का सेत्रन न करे, और लछोम को छोड़ दे । 


१२२. जो भनुष्य संस्फारहौन हैं, तुच्छ हैं, दूसरों की निन्‍दा 
करनेवाले हैं, राग-द्वेष से युक्त हैं, वे सत्र अधर्माचरणवाले 
हैं-- इस प्रकार विचारपूत्ेक दुर्गुणों से घृणा करता हुआ 
मुमुक्ष॒शरीर-नाश पर्यन्त [ जीवन-पर्यन्त ] एकमात्र 
सदूगु्णों की ही कामना करता रदे । 


अंप्रमाद-सत्र श्र 
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अप्रमाद-घ्त्न (२) 


१२३. जैसे वृश्ष का पत्ता पतन्नइ ऋतुकालिक राजि-समृह के 
बीत जाने के बाई पीछा द्वोकर गिर जाता हे, थैसे ही 
मनुष्यों का जीवरव भी आयु के सनाप्त होने १५ सदसा ने 
हो जाता दे । इसठिए दे गौतम ! क्षणमात्र भी अग्यद न कर। 


१२४. जैसे ओस की दूँद कुशा की नोक पर थोड़ी देरतक ही 
ठहरी रद्वती है, उसी तरद मनुष्यों का जीवन भी बहुत अठ 
है-शीप्र ही नाश दो जानेवाढा है। इसलिए दे गौतम ! 
दक्षणमात्र भी प्रमाद न कर । 

१२५. अनेक प्रकार के विज्ञों से युक्त्र अत्यन्त अत आयुवाे 
इस मानत्र-जीयन में पूत्र संचित कर्मो की घूठ को पूरी तरद 
झटक दे। इसके छिए हे गौतम | क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 

१२६. दीपकाऊ के बार भी प्राणियों को मवुष्य-जन्न का 
मिलना बड़ा दुर्लभ है, क्योंकि कृत कर्मों के विपाक अल्न्त 
प्रगाढ़ होते हैं । हे गौतम | क्षणमात्र भी प्रमाद न कर | 

१२७. यह जीत्र पृथित्रि-काय भें गया और वहाँ उत्कृड असंख्य 
काल तक रहा | हे गौतम ! क्षणमात्र मी प्रमाद न कर | 

१२८. यद्द जीव ज5-काऊ में गया और वहाँ उत्कुठ अप्तस्प 


काल तक रहा | हे गौतम | क्षणमात्र भी प्रमाइ न कर । 
१२९. यह जीव तेजस्काय भें गया और वहाँ उत्कृड असंख्य 
काल तक रहा । हे गौतम ! क्षणमात्र भी पग्रमाद न कर | 
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3 मद्दाचीर-बाणी 

१३०. यद्द जीत्र वायु--काय में गया और वढ्ां उत्कुट असंखूय 
कार तक रहा । हे गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर | 

१३३१. यह जीब बनस्पति-काय में गया और वढ़ों उत्कूड अनन्त 

'.._ काठ तक-जिसका बड़ी कठिनता से अन्त होता है-रहा। 
है गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 

१३२. यह जीव हौन्द्रिय-काय में गया और वहां उत्कुड संख्येय 
काछ तक रहा | हे गोतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर | 

११३. यह जीवन त्रीन्रिय-काय में गया और ल्‍्दों उत्कृष्ट 
सेड्यात का तक रदा । दे गौतम ! क्षगमात्र मी प्रमाद 
न वर | 

१३४०. यद जीव चतुरिन्‍्द्रिय--काय में गया और वहाँ उत्कृष्ट 
सेख्यात काल तक रहा । है गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद 
न कर । 

१३५, यह जीव पंचे-द्रेय-काय में गया और वहाँ उत्कृष्ट सात 

. त्तवा आठ जन्मतक निएल्तर रहा। दे गौतम | क्षणमात्र 
भी प्रमाद न कर । 

१३६६. प्रमाद-बहुल जीव अपने शुभाशभ कर्मों के कारण इस 
भौति अनन्त बार भव--चक्र में इधर से उधर घुमा करता है | 
हैं गौतम | क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 

१३७. मनुष्य-जन्म पा लिया तो क्या ! आयेत का मिलना 

बड़ा कठिन दै। बहुत-से-जीव मनुष्यल पाकर भी दस्यु 


अग्रमाव-सर्ज रण 


और म्लेच्छ जातियों में जन्म लेते हैं । हे गौतम ' क्षणमात्र 
भी अमसाद ने कर । 

१३८, आयैल पाकर भी पँँचे इन्द्रियों को पत्वृंण पाना बडा 
कठिन है । बहुत-से लोग आर्य-क्षेत्र में जन्म केकर भी 
विकल इम्द्रियोंवाठे देखे जाते हैं | हे गौतम ! क्षणमात्र 
मी प्रमाद न कर | 

१३*. पँंचों इन्द्रियाँ परिप्ण पाकर भी उत्तम धर्म को श्रवण 
प्राप्त होना कठिन है। बहुत से छोग पाखंडी गुरुओं की सेवा 
किया करते हैं | हे गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर । 


१४०. उत्तम धम का श्रवण पाकर भी उसपर श्रद्धा का होना 
बड़ा कठिन है | बहुत-से छोग सत्र कुछ जान वृश्ञकर भी 
मिथ्यात्व कौ उपासना में ही छगे रहते हैं ; हे गौतम ! 
श्षणमात्र भी प्रमाद न कर ' 

१४१. पर्म पर श्रद्धा छाकर भी शरीर से धम का आचरण करना 
बड़ा कठिन है | संसार में बरहुत-से परमश्रद्धाद्ल मनुष्य भी 
काम-भोगों में मूछित रहते हैं । है गौतम ' क्षणमात्र भी 
प्रमाद न कर । 

१४२. तेरा शरीर दिन प्रति दिन जीणे होता जा रहा है, सिर के 
बाल पककर झ्ेत होने छगे हैं; अधिक क्या-शारीरिकि और 
मानसिक सभी प्रकार का बल घटता जा"रहाँहै'॥. हे गौतम 
क्षणमात्र भी ग्रमाद न कर । 


श्दे महाचीर-बाणी 

१४३. अरुचि, फोश, विसूचिका [ हैजा ), आदि अनेक प्रकार 
के रोग शरीर में बढ़ते जा रहे हैं; इनके कारण तेरा शरीर 
बिल्कुल क्षीण तथा ध्वस्त हो रद्वा है । हे गौतम | क्षणमात्र 
भी प्रमाद न कर ! 

१४४. जैसे कमर शरतकाल के निर्मल जरू को भी नहीं छूता- 
>अचछग अजऊिप्त रहता है, उसी प्रकार तू भी संसार से अपनी 
समस्त आसक्तियों दूर कर, सब प्रकार के स्नेह -बन्धनों से 
रहित हो जा। हे गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर | 

१४५. स्री ओर धन का परित्याग करके तू महान्‌ अनागार पद 
को पा चुका दे, इसलिए अब फिर इन बमन की हुई वस्तुओं 
का पान न कर | हे गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर । 

१४६.  विपुछ धनराशि तथा मित्र बान्धवों को एकबार स्वेच्छा-- 
पत्रेंक छोड़कर, अब फिर दोबारा उनकी गवेषणा ( प्रछताछ ) 
न कर | हे गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर । 

१४७. घुमावदार व्रिषम मागे को छोड़कर तू सीधे और साफ मागे 
पर चल । विषम मागे पर चढलनेवाले निश्रेल भार-वाहक 
की तरह बाद में पत़तानेत्राठा न बन । हे गौतम | क्षणमात्र 
भी प्रमाद न कर | 

१४८, तू विशाल संसार-समुद्र को तैर चुका है, अब भा 
किनारे आकर क्यो अटक रह्दा है ! उस पार पहुँचने के लिए 
जितनी भी दे सके शौघ्रता कर । दे गौतम ! क्षणमात्र भी 
प्रमाद न कर | 


प्रमाद-स्थान-सत्र २७ 
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१४९, भगवान्‌ महावीर के इस भाँति अधैयुक्त पदोंवाले छुभाषित 
बचनों को सुनकर श्री गौतम स्वामी राग तथा द्वेष का छेदन कर 
सिद्धि-गति को प्राह हो गये । 


प्रभाद-थान-सत्र 

१७५०. प्रमाद को कम कट्टा है और अप्रमाद को अकम; अर्थात्‌ 
जो प्रवृत्तियाँ प्रमादयुक्त हैं वे कमे-बन्धन करनेवाली हैं, 
और जो ग्रवृत्तियाँ प्रमाद से रद्दित हैं वे ऋमे- बन्धन नहीं। 
करनी | प्रमाद के होने और न होने से ही मनुष्य ऋमशः 
मूख आर पंडित कहलाता है ! 

१५१, जिस प्रकार बगुली अंडे से पैदा होती है ओर अंडा 
बगुली से पैदा होता द, उसी प्रकार मोह का उत्पत्ति स्थान 
तृष्णा है और तृष्णा का उत्पत्ति स्थान मोह है । 





१७५२. राग और द्वेष-दोनों कम के बीज ढं-अतः कम का 
उत्पादक मोह ह्वी माना गया है | कर्मसिद्धान्त के अनुमवी 
लोग कढ़ते हैं कि सेसार में जन्म-मरण का मूल कम है, 
और जन्म- मरण-यही एकमात्र दुःख है । 


१७५३. जिसे मोह नहीं है उसका दुःख चला गया; जिसे तृष्णा 
नहीं उसका मोह चला गया; जिस छोभ नहीं है, उसकी 
तृष्णा चली गई; जिसके पास छोम बरने-जैसा कुछ भी 
पदाये-संप्रह नहीं है, उसका छोम चछा गया। 


श्८ मदावचीर-चाणी 





सजाने 


१५४०. दूध और दही आदि रंसें का अधिक मात्रा में सवन नहीं 
करना चाहिए; क्योंकि प्रायः रस मनुष्यों में मादकता पैदा 
करते हैं | मत्त मनुष्य की ओर काम वासनाएँ वैसे ही दौडी 
आती हैं. ज॑ंसे स्मद्िप्ट फलवाके बुक्ष कौ ओर पक्षी । 


१७०. जे मूल मनुष्य छुन्दर रूप के प्रति तीत्र आसक्ति रखता 
है, वह अकाल ही नष्ट हो जाता है । रागातुर व्यकितर 
रूप-दर्शन की छाल्सा मे वैसे ही मृत्यु को प्राप्त दोता है, जैसे 


हर 


दौये की ज्योति देखने कौ लछाछसा में पतंग। 


१७६. रूप में आसक्त मनुष्य को कहीं से भी कभी किंचिन्मात्र 
भी सुख नहीं मिल सकता | 'द है कि जिसकी अ्राप्ति के 
लिए मनुष्य महान्‌ कष्ट उठाता है, उसके उपभोग में कुछ 
मी सुब्ध न पाकर केवल क्ठेश तथा दुःख ही पाता दे । 


१५७, जो मनुष्य कुत्सित रुपों के प्रति द्वेष रखता है, वह 
भविष्य में असीम दुःख-परंपरा का भागी होता है । प्रदुष्ट- 
चित्त द्वारा ऐसे पापकम संचित किये जाते हैं, जो विपाक- 
काल में मयंकर दुःख रूप होते हैं । 
रूप से बिरक्‍्त मनुष्य ही वास्तव में शोक-रहित है। 
वह संसार में रहते हुए भी दुःख-प्रवाइ से वैसे ही अलिप्त 
रहता है, जैंसे कमल का पत्ता जल से | 
१५९. रागी मनुष्य के लिए ही उपयुक्त इन्द्रियों तथा मन के 
विषय-मोग इस प्रकार दुःख के कारण होते हैं | परन्तु थे 


१५८. 


कक्तय-सुज ५९ 


ही बीतरागी को किती भी प्रकार से कब तनिक भी दुःख 
नहीं पहुँचा सकते । 

१६०. काम-भोग अपने-आप तो न किसी भनुष्य में समभाव 
वैदा करते हैं और न किसी में शगह्ेषरूप विकृति पैदा करते 
हैं । परन्तु मनुष्य स्वयं ही उनके प्रति राग-दवेष के नाना 
संकल्प बनाकर भोह से विकार-प्रस्त हो जाता है । 


१६१. अनादि काल से उत्न्न होते रहनेवाले सभी प्रकार के 
सांसारिक दुःख से छूट जाने का यहद्द मार्ग ज्ञानी पुरुषों ने 
बतलाया हैं । जो प्राणी उक्त मार्ग का अनुसरण करते हैं, 
ते क्रमशः भोक्ष-धाम प्राप्त कर अत्यन्त सुखी ढ्वोते हैं | 


कपाय- पत्र 


१६२. अनिमृद्दीत क्राध और मान, तथा प्रवद्धेनान [ कदते हुए 
माया और छोम-ये चारों ही कुसित कषाग्र पुन्रजेन्महूत्ी 
संसारवृक्ष की ज़ढ़ों को सींचते हैं । 

१६३. ज़ो मक््म ज़पना दिल चाहता है, वह पात्र को अदाने-- 
बाले क्राध, मान, माया और लोभ-इन चक्र दोषों को सदा 
के लिए छोड़ दे । 

१६४... झोष श्रीलि कप माशं करता है; भान विनय का नाहा 
करता है; जा मिन्नलत का नाश करती है; जेह कछोब सभी 
सदगुणों का नाश कर देता है । 


ड्े० मदाबीर-कार्णी 
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१६५. शान्ति से क्रोध को मारे; नम्नता से अभिमान को जीते 
सरढता से माया का नाश करे; और सनन्‍्तोष से छोम को 
काबू में छाये । 

१६६. अनेक प्रकार के बहुमूल्य पदार्थों से परिव्रण यह समग्र 
विज्ञ भी यदि किसी एक मनुष्य को दे दिया जाये, सब भी 
त्रह् सन्‍्तुष्ट नहीं होगा । अहो ! मनुष्य की यह तृष्णा बडी 
दृष्पूर है ! 

१६७. म्यों-ज्यो लाभ होता जाता दे, ल्लो-त्यों छोम भी बदत! 
जाता है | देखो न, पहले केवछ दो मासे खुबणे की आ।ब्- 
श्यकता थी; पर बाद मे वह करोड़ों से भी पूरी न हे मकी । 


१६८. क्रोध से भनुष्य नीचे गिरता है, अभिमान से अधम गति 
को पहुँचता है, माया सें सदूगति का नाश होता है, और 
लोभ से इस लोक तथा परलोक में महान्‌ मय है । 


१६९. चोदा और सोने के कैठास॑ के समान विशाल असंख्य 
प्रत्रैत भी यदि पास में हों, तो मी छोमी मनुष्य की तृत्ति 
के लिए वे कुछ भी नहीं । कारण कि तृष्णा आकाश के 
समान अनन्त है । 

१७०. चावल और जो आदि थधास्यों तथा सुंबण और पशुओं से 
परिवृणे यद्द समस्त प्रृषित्री भी छोमी मनुष्य को तृप्त कर 
सकने में असम है-यह जानकर संयम का ही आचरण 
करना चाईिए | 








काम-सूभ डेट 
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१७१. क्रोध, मान, माया और लोभ-ये चार अन्तरात्मा के भयेकर 
दोष हैं । इनका प्रूण रूप से परित्याग करनेवाले अह्वन्त 
महर्षि न ख्य थराप करते हैं, और न दूसरों से करवाते हैं | 





काम-सत्र 

१७२, काम-मोग शल्यरूप हैं, विषरूप है, और विषघर सर्प के 
समान हैं । काम-भोगों कौ छालसा रखनेवाले प्राणी उन्हें 
प्राप्त किये बिना द्वी अतृप्त दशा में एक दिन दुगैति को प्राप्त 
हो जाते है । 

१७३, गीत सत्र विछापरूयप है; नाटथ सब विडम्बनारूप हैं; 
आमरण सब्र भारमू्प है। अधिक कया, संसार के जो भी 
काम--भोग है, सब-क्रे-सब ट.खावढ है । 

१७४.  काम-मभोग क्षणमात्र सुख देनेवाले हैं और चिरकाल तक 
दुःख देनेबाले है | उन सुर बहुत थोड़ा है, अत्याधिक दुःख . 
-दी-पुःख हैं । मोक्ष - सुख के त्रे भयंकर शत्रु हैं, अनर्थों की 
खान हैं । 

१७५. जैसे किपाक फलों का परिणाम अच्छा नहीं होता, उसी 
प्रकार भोगे हुए भोगों का परिणाम भी अच्छा नहीं द्वोता | 

१७६. जैसे कियाक फल रूप, रंग और रस की दृष्टि से शुरू में 
खाते समय तो बड़े अच्छे माद्म द्ोते हैं, पर बाद में जीवन 
के नाशक हैं; बसे ही काम-भोग भी झुरू में तो बढ़े मनोदर 
छगते हैं, पर विपाक-काल में सबंनाश वर देते हैं । 


हु मचतकीर--काणी 


ः दिन 
््न्न्ज्ल्फ्पललटणी 





(७७. जो भनुष्य भोगी है-मोगासक्त है, वही करमें- मल से 
ढिप्त होता है; अप्रोगी लिप्त नही होता | मोगी श्षेसार में 
परिश्रमणण किया करता है, और अभोगी संसार-कश्यन से 
मुक्त हो जाता है । 

१७८. मृगचर्भ, नम्नत्व, जठा, संधाटिका [ बौद्ध मिक्षुओं का सा 
उत्तरीय वस्र ), और मुण्डन आांदि कोई भी ध्मणिह् दुःशीक 
मिक्षु कौ रक्षा नहीं कर सकते । 

१७९, जो अविवेकी भमुष्य मन, वचन और काया ते शरीर, 
बणे तथा रूप में आसकत रहते हैं, वे सब अपने लिए दुःख 
डन्पन्न करते हैं । 

१८०. काल बड़ी द्ुति गति से चछा जा रहा है, जीवन की 
एक-एक करके सभी रात्रियाँ बीतती जा रही हैं, फरू-स्वरूप 
काम-भोग चिरस्थायी नहीं है| भो१-विछास के साधनों से 
रहित पुरुष की लोग वैसे ही छोड़ देते हैं, जैसे श्लोणफल 
वृक्ष को पक्षी । 

१८१.  मानव-जीवन नझ्वर है, उसमें भौ अपनी आयु ती बहुत 
ही परिमित है, एकर्मात्र॑ मोौक्ष-मानै ही अविचल है, थह 
जामकर काम-भोर्गों से नित्रत हो जोना चाहिए । 

१टर: हे बुरुष ! मशुष्यों का जी२न जत्फन्त जर्त है -- कणदंसुर 
है, अलः शीघ्र ही पापकर्श से निवत्त हो जा। खंसार में 
खासक्स तंपा काम-भोगों से भृमप्ठित अलेयमी भबुक्य आर-आार 
मोद को अहम इसे दइते हैं । 


अदारण-सज ड्डे 
१८३. समझो, इतना क्‍यों नहीं समझते ! परलोक में सम्यकू 
बोधि का प्राप्त होना बड़ा कठिन है। बीती हुई राज्ियाँ कमी 
लौटकर नहीं आती। मनुष्य-जीवन का दोबारा पाना 
आसान नहीं | 
१८४. काम-भोग बड़ी मुश्किल से छूठते हैं, अधीर पुरुष तो 
इन्हें सहसा छोड द्वी नई सकते । परन्तु जो महात्रतों-जैसे 
घुन्दर ब्रतों के पालन करनेवाले साधुपुरुष हैं, थे ही दुस्तः 
भोग-समुद्र को तैरकर पार द्वोते हैं, जैसे-व्यापारी बणिक 
समुद्र को । 








अश्वरण- पत्र 


१८७. मूखे मनुष्य धन, पशु और जातिवालों को अपना शरण 
मानता है और समझता है कि-“ये मेरे है” ओर “मैं उनका 
हैं! । परन्तु इनमें से कोई भी आपत्तिकाल में न्नाण तथा शरण 
का देनेवाढा नहीं | 

१८६. जन्‍म का दुःख है, जरा ( बुढ़ापा ) का दुःख है, रोग 
और मरण का दुःख है । अहो ! संसार दुःखरूप ही है! 
यही कारण है कि यहाँ प्रत्येक प्राणी जब देखो तब क्लेश 
ही पाता रखता है । 


१८७. यह शरीर अनित्य है, अशुचि है, अशुचि से उत्पन्न हुआ 
है, दुःख और क्छेशों का धाम है । जीवेत््मा का इसमें कुछ दी 
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कह महायीर-बाजी 
श्ोणों के लिए निवरांस है, आश्षिर एक द्विन को अचानक 
छोड़कर तले ही जाना है । 

१८८६. खी, पुत्र, मित्र और बत्घुजन सब्र कोई जीते जी के ही 
साथी है, मरने पर कोई भी पीछे नहीं आता | 

!८२. पढ़े हुए वेद बचा नहीं सकते; जिमाये हुए ब्राह्मण 
अन्धकार से अन्धकार में ह्वी के जाते हैं; तथा री और पुत्र 
भी रक्षा नहीं कर सकते, तो ऐसी दक्ला में कौन विवेकी 
पुरुंप इन्हें स्वीकार करेगा ! 

१६०. हिपद ( दास, दासी आदि मनुष्य ), चतुष्यद, क्षेत्र, गृह 
और धन-धान्‍्य सब कुछ छोड़कर विवशता की दशा में प्राणी 
अपने कृत कर्मो के स्लाथ अऋबष्छे या बुरे परमव में चला 
जाता है । 

१९६. जिस तरह सिंह हिरंण को पकईकर ले जाता है, उसे 
त्तरँ अतिसमय मृत्यु भी मनुष्य को उंठा लें जाती है। उसे समय 
माता, वित्ता, भाई आदि कोई भी उसके दुःख में भागीदार 
नहीं होते-परकोक में उसके साथ नहीं जाते । 

१९२. संसार मे जितने मी ग्राणी हैं वे सब अपने कंत कर्मों के 
कारण ही दुक्की होते हें | अच्छा भरा बुध जैसा भी कम है, 
उसका केछ बओोमे जिता कमी छुटकारो नहीं हे सकता । 

१९३, यह शरीर पानी के बुलबुले के समान कणमंगुर है, पहले 
था पीछे एक द्विल इसे कोडना ही कै; अतेः डेसेके अति 
छुसे तलिक भी भीति (आंसहिति) नहीं है । 


वाह-सरजे ््ज 
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४९४. मानव॑-इरैर असार है, आधि-व्याधियों का घर है; जरा 
और मरण से ग्रस्त है; अतः मैं इसकी ओर से छ्षण॑भर भी 
प्रसन नहीं होता हैं । 

१९५. मनुष्य का जीवन और रुप-सौन्दर्य बिजली कौ चमक 
के संभान चंचल हैं ! आश्चर्य है, हे शाजन, तुम इसपर मुग्ध॑ 
हो रहे हो ! क्‍यों नहीं परलौक की और का खयाल करते हो ! 


१९६. पापी जीब के दुःख को ब जातिवाले ब्रह्म सकते हैं, न 
मित्र वगे, न पुत्र, और न भाई-बन्‍्धु । जब कभी दुःख 
आकर पडता है, तत्र वह स्व अकेला ही उसे मौगतां हैं । 
क्योंकि कम अपने कर्त्तों कें द्वो पौंछे छंगते हैं, 
किसीके नहीं । 








चझल-सखत 


१९७, जो बाल- मूखे मनुष्य काम-भीगों के मौद्क॑ दोषों में 
आसकित हैं, द्वित तथा निम्रेयस के विंचारे लें लनय हैं, दें. 
भम्दबुद्ठि मूुं संसार में पैसे हों फँसे जाते हैं, जैसे मक्खी 
इकेंव्पम (किफ] में 

१९८. जो भलुष्य काम-भोगों भे आसकत होते हैं, वें बुरे-सै-बुरे 
कप: कर्म कर अत हैं। ऐसे लगी की मानवता हौती है किए 
५रंहीके हमने देखों नहीं है, और यहे विमान कीमे-भोगों 
को आकरद तो प्रसिदतिद हैं। 


बे मदावीर- बाणी 





१९९, “बतमान काल के काम-भोग ह्वाथ में आये हुए हैं--- 
प्रूणतया स्वाधीन हैं | मविष्यकाल में परछोक के सुखों का 
क्या ठीक--मिर्ल या न मिले ? और यद्ट भी कौन जानता 
है कि, परछोक है भी या नहीं ! ” 

२००. “में तो सामान्य छोगों के साथ रहुँगा--अपीत्‌ जैसी 
डनकी दशा होगी, वैसी मेरी भी हो जायेगी” मूर्स मनुष्य 
इस प्रकार धष्टता- भरी बाते किया करते हैं और काम-भोर्गो 
की आसक्ति के कारण अन्त में महान क्लेश पाते हैं । 


२०१. मूख मनुष्य विषयासक्त होते ही त्रस तथा स्थावर जीबों 
को सताना शुरू कर देता है, और अन्ततक मतछब-बेमतलब 
प्राणिसमूह की हिंसा करता ही रहता है । 


२०२. मूख मनुष्य हिंसक, असत्यभाषी, मायावी, चुगलखोर और 
धूर्त होता है । वह मांस तथा मद्य के खाने-पीने में ही 
अपना सय समझता दे । 

२०३, जो मनुष्य शरीर तथा वचन के बल पर मदान्ध है, धन 
तथा स्ली जन में आसक्त है, वह राग और द्वेष द्वोनों के 
द्वारा वैसे दा कममल का संचय करता है, जैसे अछसियः 
मिट्टी का। 

२०४. पाप-कर्मो के फलस्वरूप जब मनुष्य अन्तिम समय में 
असाष्य रोगों से पीड़ित होता है, तब वह खिन्नचित्त होकर 
अन्दर-ही अन्दर पछताता है, और अपने पूर्वकृत पराप-कर्मो 


को याद कर-कर परछोक की बिभीषिका से कौप 
उब्ता है । 

२१०७. जो सूबे मनुष्य अपने तुष्छ जीवन के लिए निदय होकर 
पापकम करते हैं, वे महाभयंकर प्रगाद अन्धकाराच्छन्न एवं 
तीत्र तापबाले तमिस्र नरक में जाकर पहते हैं. । 

२०६. अनाथ मनुष्य काम भोगों के लिए जब धरम के छोड़ता 
है, तब वह भोग-विलास में मूष्छित रहनेवाढा मूल अपने 
भयंकर भविष्य को नहीं जानता । 

२०७, जिस तरह हमेशा भयश्नान्‍्त रहनेवाला चोर अपने ही 
दुष्कर्मों के कारण दुःख उठाता है, उसी तरह मूल मनुष्य 
भी अपने दुराचरणों के कारण दुःख पाता है, और वह 
अंतकाल में भी संबर घम की आराधना नहीं कर सकता । 

२०८. जो मिक्षु प्रशज्या छेकर भी अत्यन्त निद्राशील हो जाता 
है, खा-पॉकर मजे से सो जाया करता है, वह 'पाप- श्रमण! 
कहलाता है । 

२०९. वैर रखनेवाला मनुष्य हमेशा वर द्वी किया करता है, वह्‌ 
पैर में ही आनन्द पाता हैं। हिंसाकम पाप को उप्तन्न 
करनेवाले हैं, अन्त में दुःख पहुँचानेवाले हैं । 

२१०, यदि अज्ञानी मनुष्य महीने-महीनेभर का धोर तप कर 

और पारण के दिन केवढ कुशा कौ नोक से भोजन को, 

तो भी वह सत्पुरुषों के बताये धम का आचरण करनेवाले 
मनुष्य के सोलहवें हिस्से को मी नहीं पहुँच सकता । 


रे मद्गावौर-बाणी 
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२११. जो मनुष्य अपने जीवन को अनिर्येत्रित (3च्छुक्कुछ) रखने 
के कारण यहाँ समाधि-योग से भ्रष्ट हो जाते हैं, 
फाम-भोगों में आसंक्त होकर अन्त में अछुरयोनि में उप्तम 
होते हैं । |॒ 

२१२. संसार में जितने भी अविद्वान्‌ [मूर्ख] पुरुष हैं, वे सब 
दुःख भोगनवाले हैं । मूह प्राणी अनन्त संसार में बार-बार 
लुप्त होते रहते हैं -- जेन्मत और मरते रहते हैं । 


२१३. मूल जीत का अकाम मरण संसार मे बार-बार हुआ 
करता हैं; परन्तु पंडित पुरुषों का सकाम मैरण केवल ण्क 
बार ही होता है --वे पुनजैन्म नहीं पाते । 


२१४७. मूख् मनुष्य की मू्खता तो देखो, जो धम को छोडकर, 
अधर्म को स्वीकार कर अधर्मिष्ठ ह। जाता है, और अन्त मे 
नरक-गति को प्राप्त द्वोता है । 

२१०. संत्य-घले के अनुगामी धीर पुरुंष की घीरता ठेखा, जो 
अपम का परित्यांग कर ध्रमिष्ठ हों जाता है, और अन्त मे 
देवलोक में उप्तन्न ढोंता है । 

२१६. विद्वान. मुनि, बाल-भाव और अबाल-भाव का इस 


प्रकार दुलनाव्मक विचार कर बाढ-भाव को छोड दे, और 
अबाल-मात्र को दी स्वीकरर के । 





फश्डित-सत्र 

२१७, पाण्डित पुरुष को चाहिए कि वह संसार-भ्रमंण के कारण- 
रूप दुष्कर्म -पाशों का भली भाँति विचार कर अपने-आप 
स्वतन्त्ररूप से सत्य कौ खोज करे, और सब जीर्षों पर मैत्री- 
भाव रखे । 

२१८, जो मनुष्य सुन्दर और प्रिय मोगों को पाकर भी पौीढ॑ 
फेर लेता है, सत्र प्रकार से खाधीन मोगों का परित्याग कर 
ड्रेता है, वही सच्चा त्यागी कहलाता है| 

२१०, जो मनुष्य किसी परतंत्रता के कारण बस्र, गन्ध, अलंकार 
ख्री और शयन आदि का उपभोग नहीं कर पाता, वह सच्चा 
व्यामी नहीं कहलाता 

२२०. जो बुद्धिमान मनुष्य मोहनिद्वा में सोते रहनेवालै मनुष्यों 
के बीच रहकर ससार के छोटठे-बड़े सभी प्राणियों को अपनी 
आत्मा के समान देखे, इस महान्‌ विज्ञ को अशाज्त जानें, 
सर्बदा अग्रमत्त भाव से संयमाचरण में रत रहे वही मोक्षगति 
का सच्चा अधिकारी है। 

२२१. जो ममत्व-बुद्धं का परित्याग करता है, वह ममत्व 
का पस्ताम करता है । वास्तव में वही सेसार से सच्चा 
बय स्कनेवाऊ! मुनि है, जिसे किसी भी प्रकार का ममत्व- 
-भाव नहीं है 

२२२. जैसे कछुआ आपत्ति से बचने के लिएं अपने अंगों को 
अपने शरीर में सिक्रोड़ छेता है, उसी प्रकार पंडितजन मौ 


विषयों की ओर जाती हुई अपनी इन्द्रियों को आध्यात्मिक 
ज्ञान स सिकोडकर रखे । 

२२३. जो मनुष्य प्रतिमास लाखों गायें दान म देता है, उसकी 
अपेक्षा कुछ भी न देनेवाले का संयमाचरण श्रेष्ठ है । 


२२४. सब प्रकार ज्ञान को निमल करने से, अज्ञान और मोह 
के त्यागने से, तथा राग और द्वेष का क्षय करने स एकान्‍्त 
सुखखरूप मोक्ष प्राप्त होता है । 

२२५. सदूगुरु तथा अनुभवी बृद्धो की सेत्रा करना, मूर्खो के 
संसग से दूर रहना, एकाग्र चित्त से सत्‌ शाक्षों का अम्यास 
करना और उनके गम्भीर अथे का चिन्तन करना, और चित्त 
मे धृतिरुप अठल शान्ति प्राप्त करना, यह निश्रेयस का 
मागे है । 

२२६. समाधि की इच्छा रखनेवाछा तपस्वी श्रमण परिमित तथा 
शुद्ध आहार ग्रद्नण करे, निपुण बुद्धिवाले तक्तज्ञानी साथी 
कौ खोज करे, और ध्यान करनेयोग्य एकान्त स्थान में 
निवास करे। 

२२७. यदि अपने से गुणों में अधिक या समान गुणवाला साथी 
न मिले, तो पापकर्मो का परित्याग कर तथा काम-मोगों में 
सर्वया अनासक्त रहकर अकेला दी विचरे । परन्तु दुराचारी 
का कभी भूलकर भी संग न करे । 

२२८, संसार में जन्म -मरण के मद्दान्‌ दुःखों को देखकर और 
यह अच्छी तरद्द जानकर कि-/सब जीव छुख की इच्छा 


आत्म-स्तत्र धर 


रखनेबाले हैं ” अहिंसा को मोक्ष का मार्ग समझकर सम्यकत्व- 
वारी विद्वान कमी मी पाप-क्रम नहीं करते । 





२२९. मूर्त साधक कितना ही क्यों न प्रयत्न केर, किंतु पाप- 
- कर्मों से पाप कर्मी को कद्यापि नष्ट नहीं कर सकते | 
4७ डे 4 कर्मो ० कष् ० प 
बुद्धिमानू साधक वे है, जो पाप-कर्मोी के परित्याग से 
पाप-कर्मो द॥ नष्ट करते है । अतए्ब छोम और भय से 
राहेत सदा सन्‍्तुट् र्धनेत्राके भेखात्री पुरुष क्रिसी भी 
प्रकार का पापकर्म नहीं करते । 


आत्म-कत्न 

२३०. अपनी आत्मा ही नरक की बैतरणी नदी तथा कूट 
शाल्मली वृक्ष ५ । और अपनी आत्मा दी स्व्रगे की काम-दुधा 
घेनु तथा नन्‍्दनास है 

२३१. आत्मा ही अपने दु,वा और घुखो का कर्त्ता तथा भोक्‍ता 
है । अच्छे मार्ग पर चडनेबाढा आत्मा अपन। मित्र है, और 
बुरे मार्ग पर चछपेताला आत्मा अपना दात्र है। 

२३२.  अपने-आयउको ही दमन करना चाहिए। वास्तव में 
अपने-आपको दमन वर्ना ही कटिन हैं। अपने-आपको 
दमन करनेवाढा इस छोक में तथा परछोक में सुखी होता 


हि 


हद । 
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अपेक्षा ता मे संयम आर तप के द्वारा अपने-आप द्वी अपना 
[ आत्मा का ] दमन करूँ, यह अच्छा है । 

२३४. जो बीर दूजय संग्राम में छाखों योद्धाओं को जीतता है, 
यदि वह एकमात्र अपनी आत्मा को जीत छे, तो यह्द उसकी 
सर्वश्रेष्ठ विजय है। 

२३७५. अपनी आत्मा के साथ ही युद्ध करना चाहिए, बाहरी 
स्थूछ शत्रुओं के साथ युद्ध करने से क्‍या छाभ ? आत्मा के 
द्वारा आन्मा को जीतनेबाला ही वास्तव में पूर्ण झुवी द्वोता 
डे । 

२३६. पंच इन्द्रियाँ, क्रोध, मान, माया, छोभ तथां सबसे अधिक 
दुजय अपनी आत्मा को जीतना चाहिए । एक आत्मा के 
जीत लेने पर सब्र कुछ जीत लिया जाता है | 

२३७. सिर क'टनेवाला शत्र भी उतना अपकार नहीं करता, 
जितना कि दुराचरण में छगी हुई अपनी आत्मा करती है। 
दयाशून्य दुराचारी को अपने दुराचरणो का पहले ध्यान 
नहीं आता; परन्तु जब वह मृत्यु के मुग्व में पहुँचता है, 
तब अपने सब दुराचरणों का याद कर-कर पछताता है । 

२३८. जिस साप्रक की आत्मा इस प्रकार इर्ढनिश्वयी हो कि 
“ में शरीर छोड़ सकता हैँ, परन्तु अपना धर्म-शासन नही 
छोड सकता; ” उसे इन्द्रियाँ कमी बिंचलित नहीं। कर सकतीं, 

जैसे - भीषण बवंडर सुमेर प्रेत को। 


लोकतत्व-स्वृत्न छडे 
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२३९. समस्त इन्द्रियों को खूतब्र अच्छी तरह समाहित करते हुए 
पापों से अपनी आत्मा की निरन्तर रक्षा करत रहना चादिए। 
पार्पो से अरकज्षित आत्मा संसार में भठका करती है, और 
सुरक्षित आत्मा सेसार के सब दुः थ से मुक्त हो जाती दे । 

२४०. राशरीर को नाव कहा! है, जीव को नाबिक कह्दा जाता है, 
और संसार को समुद्र बताया है | इसी संसार-समुद्र को 
महर्षिजन पार करते हैं । 

२४१. जो प्रत्रजित होकर प्रमाद के कारण पांच महात्रतों का 
अच्छी तरद्द पान नहीं करता, अपने-आपको निग्नह में 
नहीं रखता, काम-भोगों के रस में आसक्त हो जाता है, 
बह जन्म-मरण के बन्बन को जड़ से नहीं काट सकता | 


लोकत क्त-स्रत्र 

२४२. पमे, अथम, आकाश, काछ, पुदूगल और जौव-ये छः 
द्रव्य हैं , केब्रलदशैन के धर्त्ता जिन भगवानों ने इन सबको 
लोक कहा है | 

२०३. पधर्मद्रव्य का लक्षण गति है; अधम का छक्षण स्थिति है; 
सत्र पदार्थों को अवकाश देना--आकाश का रुक्षण है। 

२४४. काल का ठक्षण बतेना है, और उपयोग जीव का रक्षण 
है । जीवात्मा ज्ञान से, दशन से, सुख से तथा दुःख से 
जाना-पहचाना जाता है । 


छड़ महावीर-बाणी 


२४७. अतएव ज्ञान, दशन, चारिय, तप, ब्रौय और उययोग- 
ये सब जीव के लक्षण ह । 

२४६. शब्द, अन्तकार, उमा, प्रभा, छाया, आतप [ घूष ], 
बण, गन्ध, रस और स्पशी--ये सब पुदूगछ के ठक्षण है । 


२४७. जीव, अजीब, बन्ध, पुण्य, पाप, आख्रव, संचर, निर्जरा 
और मोक्ष -ये नत्र सञ्य-तत्त हैं। 

२४८. जीयादिक सत्य पदार्थों के अख्तित्र के 'त्रिषषर में सदगुरु 
के उपदेश से, अथवा राय हो अपने भाव से श्रद्धान करना, 
सम्यक्त कहा गया ह । 

२४९. मुमुक्षु अत्मा ज्ञान मर ्ज॑ धादेक पद्ठावो को जातता है, 
दरशीन से श्रद्धान करता है, चारित्रय से मोग 5,बन'ओ का 
निग्रह करता है, और तय से कममछरहित होकर पूर्णतया 
छुद्ध हा जाता है । 

२५०. ज्ञान, दशन, चारित््य आर तप- इस चतुष्टय अध्यात्मग:ग 
को प्राप्त होकर मुमुक्ु जीव मेश्षरूप सदूगति को पाते हैं । 

२०१. मति, शरत, अवधि, मनःपर्याय ओर केवल इस भाँति 
ज्ञान पौंच प्रकार का है। 

२०२-२०३. ज्ञानावरणीय, दश्शनावरणीय, वेदनीय, मोद्दनौय, 
आयु, नाम, गोत्र और अन्तराय--इस प्रकार संक्षेप में ये 
आठ कम बतलाये हैं। 


लोकरस्प-लूण चंण 


२५४. तप दो प्रकार का बतछाथा है--जाह्य और अभ्यम्तर । 
बाह्य तत् छ&; प्रकार का कहा है, इसी प्रकार अभ्यन्तर तप 
भी छः ही ग़कार का है । 

२००, अनशन, ऊनोटरी, मिक्षात्ररी, रस-पार्याग, काय-क्लेश 
और संकेखना--ये बाह्य तप है । 

२०६. प्रायश्चित्त, बिनय, वैयादृत्य, स्वाध्यात्र, ध्यान और 
ब्युत्सग -ये अभ्यन्तर तप हैं । 

२७७... कृष्ण, नी, कापात, तेज, पद्म और शुक्लूक-ये लेश्याओं 
के क्रमशः छः नाम हैं । 

२७५८. कृष्ण, नील, कापोत--ये लान अधम-लेश्माएँ हैं । इन 
तौनों से युक्त जीव दुर्गति मे उसन्न होता है । 

२७९. तेज, पद्म और शुक्झऊ--ये तीन धमम-देश्यएएँ है । इन 
तीनों से युक्त जीव सदूगति में उपन्न द्वोता है । 

२६०. पाँच सामीत और तीन गुप्ति--इस प्रकार आठ प्रवचन 
-माताएँ कहलाती है । 

२६१. ईयो, भाषा, एपणा, आदान-निक्षेप, और उध्चार-- 
ये पाँच समितियाँ हैं । तथा मनोगुतति, बचनगुप्ति, और काय- 
गुप्ति--से तीन गुप्तियाँ हैं | इस प्रकार दोनों मिलकर आठ 
प्रबचन-माताएँ, हैं. । 

२६२. पाँच समितियाँ चारित्रय की दया आदि ग्रदृत्तियों में काम 
आंती हैं, आर तीन गुंततियाँ सब बकार के अशुभ ब्यापारों 
से निशृत्त होने में सहायक होती हैं | 


छ्द महावीर-वाणी 
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२६३. जो विद्वान मुनि उक्त आठ प्रवचन-माताओं का अच्छी 
तरद्द आन्ररण करता है, वढ शीघ्र ही अखिल संसार मे सदा 
के लिए मुक्त हो जाता है । 

पूज्य--सत्र 

२६४. जो आचार-पआ्राप्ति के लिए विनय का प्रयोग करता है, 
जो भक्तिपूर्वक गुरु-वचनों को सुन एवं स्त्रीकृत कर कहने 
के अनुसार काय को प्रूरा करता है, जो गुरु कमी अशातना 
नहीं करता, त्रद्टी पूज्य है । 

२६७०. जो केवल संयम--यात्रा के नित्रोह के लिए अपरिचित- 
माव से दोष-रहित भिक्षाबृत्ति करता है, जो आहार आदि 
न मिलने पर कभी खिल नहीं होता और मिल जाने पर 
कभी प्रसन्न नहीं होता, वहां पूज्य है | 

२६६. जो संस्तारक, शय्या, आसन और भोजन-पान आदि 
का अधिक छाम होने पर मी अपनी आवश्यकता के अनुसार 
थोड़ा ही ग्रहण करता है, सन्‍्तोष की प्रधानता में रत होकर 
अपने - आपको सदा सल्तुष्ट बनाये रखता है, वही पूज्य है । 

२६७. संसार में छोभी मनुष्य के द्वारा किसी विशेष आशा की 
पूर्ति के लिए छोह-कंटक भी सहन कर लिए जाने है, 
परन्तु जो बिना किसी आशा-तृष्णा के कानों में तीर के 
समान चुमनेवाले दुवचनरूपी कंटकों को सहन करता है, 
बही पृज्य है । 


जन 


पूज्य-खज़ के 


२६८. विरोधियों की ओर से पड़नेवाछी दुबैचन की चोटें कार्नों 
में पहुँचकर बडी मर्मोन्‍्तक पीड़ा पैदा करती हैं; परन्तु जो 
क्षमाशूर जितेन्द्रिय पुरुष उन चोटों को अपना धम जानकर 
समभाव से सदन कर छेता है, वही पूज्य है | 


२६९. जो परोक्ष में किसीकी निन्‍्दा नहीं करता, प्रत्यक्ष मे भी 
कलह--बढ्क अट-संट बातें नहीं बकता, दूसरों को पौड़ा 
पहुँचानवाली एवं निश्चयकारी भाषा मी कभी नहीं बोलता , 
वही प्रृज्य है । 

२७०. जो रसलोलुप नहीं है, इन्द्रजाली [ जादू -टोना करने- 
बाला ] नहीं है, मायावी नहीं है, चुगलखोर नहीं है, दौन 
नहीं हैं, दूसरों से अपनी प्रशंमा सुनने की इच्छा नहीं 
रखता, स्त्रय भी अपने मुँह स अपनी प्रशंसा नहीं करता, 
खेछ तमाया आदि देखने का भी शौकौन नहीं, वह्दी पूज्य 
है । 

२७१. गुणों से साधु होता हैं और अगुणो से असाधु, अतः हे 
मुमुक्षु ! सदगुणों को ग्रहण कर और दु्भुणों को छोड़ । 
जो साधक अपनी आत्मा द्वारा अपनी आत्मा के वास्तविक 
स्तररूप को पह्चचानकर राग और द्वेष दोनो में समभाव 
रखता है, वही पूज्य है । 

२७२. जो बालक, वृद्ध, स्री, पुरुष, साधु, और गृहस्थ आदि 
किसीका भी अपमान तथा तिरस्कार नहीं करता, जो क्रोध 
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जीर अभिान का दरिया से पेरियाग करता है, बअंही 


पूलप है।_ 

२७३. जो बुद्धिमान मुनि सर्दूगुण-सिन्धु गुरुजनों के सुभाषित 
को सुनकर तंदनुसॉर पौंच महँत्नती में रत द्वोता है, तीन 
गुहियों घीरेंण करता है, और चार कबायों से, दूर रहता है, 
घटी पूज्य है । 





आंक्षण-सत्र 

२७०. जो अनित्राले स्नेही जनों में आप्रक्ति नहीं रखता, जो 
जाता हुंआ शोक महीं करेता, जो आअंप-घचनों में सदा 
आनन्द पाता है, उसे, हम ब्राह्मण कहँते हैं । 

२७५. जो अंप्नि में डालकर शुद्ध किये हुए और कंसौटी पर 
कस हुए सैनि के समान निर्मछ है, जो रांग, द्वेष तथा भय 
से रहित है, उसे हम जाह्षैग केंदरते हैं । 

२७६. जो तपस्त्री है, जो दुबछा-प्रतछा है, जो इम्द्रिय-निम्रही 

है उम्र तपःसाधना के कारण जिसका रंक्‍्त्र और मांस -भी 
सू'ब गया'है, जो शद्तती है, जिंपने निंरेश (आत्मरान्ति) 
पा डिया है, उसे हम ब्राह्मण कंइते हैं । 

२७७. जो स्थावर, जेगंम सभी प्राणियों को भदीमौति जानकर 
उनकी तीनों ही प्रकार से कभी हिसा नहीं। करता, उसे 
हिंम'बआाहण कईते हैं । 

“हू जककत का के कक फलपा_ 


अहाण-सज आर 
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२७८. जो क्रोध से, हास्य से, छोम से अथवा भय से--किसी 
भी मलिन संकल्प से असत्य नहीं बोलता, उसे हम ब्राह्मण 
कहते हैं । 

२७५. जो सचित्त या अचित्त कोई भी पदाप--भे ही फिर 
बह थोड़ा हो या ज्यादा,--मालिक के सहृष दिये बिना 
चोरी से नहीं लेता, उसे हम ब्राह्मण कद्ते हैं । 


२८०. जो देवता, मनुष्य तथा तिरय॑ञ्च सम्बन्धी सभी प्रकार के 
मैथुन का मन, वाणी और शरीर से कभी सेवन नहीं करता, 
उसे ब्राह्मण कहते हैं । 

२८१. जिस प्रकार कम जछ में उत्पन्न होकर भी जल से 
छिप्त नहीं होता, इसी प्रकार जो संसार में रहकर भी काम- 
भोगों से सर्बथा अलिप्त रहता है, उसे हम ब्राह्मण कहते है । 


२८२. जो अछोटप है, जो अनाराकत जीबी है, जो अनागार 
( ब्रिना घरवार का ) है जो अर्किचन है, जो गृहस्थों से 
अलिप्त है, उसे हम ब्राह्मण कहते दें । 

२८३. जो स्री-पुत्र आदि के स्नेह पढा करनेवाक्े पूव सम्बन्धों 
को, जाति-बिरादरी के भेछ--जोछ को तथा बन्धु-जनों को 
एक चार त्याग देने के बाद फिर उनमें किसी प्रकार की 

' आसक्ति ,नद्दी रखता, दोबारा काम-भोगों में नह्ढीं, फँसता 
उसे दम ब्राह्मण कहते हैं । 


चु मद्दावीर-पाणी 














२३८४. सिर मूँडा छेनेमात्र से कोई श्रमंण नहीं होता, 
ओम? का जाप कर लेनेमात्र से कोई ब्राह्मण नहीं होता; 
निर्जन वन में रहनेमात्र से कोई मुनि नहीं द्वीता; और न 
कुशा के बने वद्ध पहन छेनेमात्र से कोई तपस्वी ही हो 
सकता है । 

२८०. समता से श्रमण द्वोता है; ब्रह्मचरय से ब्राह्मण द्वोता है; 
ज्ञान से मुनि होता है; और तप से तपस्वी बना जाता है ' 


१८६. मनुष्य कम से ही ब्राह्मण होता है; कर्म से ही क्षत्रिय 
होता है, कम से हो वैश्य होता है, और शूद्व भी अपने कृत 
कर्मों से ही होता ढै। ( अर्थात्‌ वर्ण-मेंद जन्म से नहीं होता। 
जो जैसा अच्छा या बुरा काय करता हैं, बढ वैंसा ही ऊँचा 
नीचा हो जाता है । ) 

२८७. इस भाँति पवित्र गुणों से युक्त जो द्विजोत्तम [ श्रेष्ठ 
ब्राह्मण ] हैं, वास्तव में त्रे है अपना तथा दूसरो का उद्धार 
कर सकते में समय हैं । 


भिक्ठु-सत्रं 
२८८, जो ज्ञातपुत्र - भगवान्‌ महावीर के प्रंबचनों पर श्रद्धा 
रखकर छः काय के जीवों कौ अपना आंत्मी के समान मानता 
है, जो अहिंसा आदि पाँच मह्नतों का पूंणे रूँप्र से पालन 
करता है, जो पाँच आखत्रों का संत्रण अर्थाद्‌ निरोध करता 
है, वदी भिक्षु है । * 


भिक्षु-खत्र ््‌ई्‌ 
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२८९, जो सदां क्रोध, मान, माया और छोम-- चार कषायों का 
परित्याग करता है, जो ज्ञानी पुरुषों के वचनों पर इृढ- 
बिश्वासी रहता है, जो चौँदी, सोना आंदि किसी भी प्रकार 
का परिग्रह नहीं रखता, जो गृहस्थों के साथ कोई मी 
सांसारिक स्नेह-सम्वन्ध नहीं जोइता, वही मिश्षु है। 

२९०. जो सम्यगदर्शी है, जो करतेव्य-विमूद नहीं हैं; थो ज्ञान, 
तप और संयम का इृद़ श्रद्धाढ है, जो मन, वचन और 
शरीर को पाप-पथ पर जाने से रोक रखता है, जो तप के 
द्वारा पूवे-कृत पाप-कर्मों को नष्ट कर देता है, बंदी मिक्षु 
है । 

२९१. जो कलदकारी वचन नहीं कहता, जो श्रोर्ध नहीं करता, 
जिसकी इन्द्रियाँ अचचल हैं, जो प्रशान्त है, जो संयम में 
प्रुवयोगी [ सवेधा तीन ] रहता हैं, जो! सेकट आने पर 
ब्याकुछ नहीं होता, जो कमी योग्य करेंब्य का अनादर 
नहीं। करता, वही भिक्षु 6 | 

२९२. जो कान में कटे के समान चुभनेवाले आक्रोश बचनों 
को प्रद्वारों को, तथा अयोग्य उपा्रुंभों को शान्तिपृवेक सद्द 
छेता है, जो भीषण अद्ृहास और प्रचण्ड गजनाबवाले स्थानों 
में भी निर्भय रहता है, जो सुख-दुःख दोनों को एकसमान 
समभावधपूवक सहन करता हे, वही भिक्षु है । 

३९३. जो शरीर से परीषहों को पैये के साथ संईन कर संसार 
-गर्त सै अपना उद्धार कर छेता है, जो जन्में-अरण को 








धर भद्दावीर-बाणी 


मदहाभयंकर जानकर सदा श्रमणाचित तपर्चरण में रत रहता 
है, वद्दी मिक्षु दे । 

२९४ जो हाथ, पाँव, वाणी और इन्द्रियों का यथाय संयम रखता 
है, जो सदा अध्यात्म-चिंतन में रत रहता है, जो अपने- 
आपको भी भति समाध्रिस्‍्थ करता है, जो सूत्राथ का (रा 
जाननेवाला है, वही भिश्षु है । 

२२.७. जो अपने संयम-साधक उपकरणों तक में भी मूर्म 
[ आसक्ति ] नहीं रखता, जो छाछची नहीं है, जो अज्ञात 
पत्रों के यहाँ से मिक्षा मौगता हैं, जो संयम पथ में 
बाधक होनेवाले दोषों से दूर रहता है, जो रौदने-बेचने 
और संग्रह करने के ग्रहस्थोचित धंघो के फेर में नहीं पड़ता, 
जो सब प्रकार से निःसंग रहता है, वह्दी भिक्षु हे । 

२९६. जो मुनि अछोलुप है, जो रसें में अगृद्ध है, जो अज्ञात 
कुछ की भिक्षा करता है, जो जीवन की चिन्ता नहीं करता 
जो ऋद्धि, सत्कार और पूजा-प्रतिष्ठा का मोह भी छोड़ देता 
है, जो स्थितात्मा तथा निस्पृही है, वही मिक्षु है। 

२९७, जो दूसरे को 'यह दुराचारी है? ऐसा नहीं कद्धता जो 
कठु बचन--ज्सिसे छुननेत्राछा श्ुग्ध--नहीं बोलता, 
'सब जीव अयने - अपने शुभाइुम कर्मो के अनुसार ही सुख- 
“दुःख भोगते ६!- ऐसा जानकर जो दूसर्त की निन्‍्ध 
चष्टाओं पर लक्ष्य न देकर अपने सुप्नार की चिंता करता है, 


माक्षमार्ग -सत्र ण्रे 


जो अपने-आपको उम्र तप और त्याग आदि के गये से 
उद्धत नहीं बनाता, वही भिश्नु है । 

२९८, जो जाति का अभिमान नहीं करता, जो रूप का अभि- 
मान नहीं करता, जो छाम का अमिमान नदी करता, जो 
थ्रत [ पांडित्य ] का अभिमान नहीं करता, जो सभी प्रकार के 
अमभिमानों का परित्याग कर केव्र७ धर्म-ध्यान में ही रत 
रहता हैं, वह्दी मिक्षु है । 

<९९. जो महामुनि आय्यपद [ सद्धम ] का उपदेश करता है, 
जो स्वये धर्म में स्थित होकर दूसरों को भी धमम में स्थित 
करता है, जो घरगृहस्थी के प्रपंच से निकठकर सदा के 
लिए कुशीछ लिंग [ निनन्‍्ध वेश ] को छोड़ देता है, जो 
किसी के साथ हँसी ठट्टा भी नहीं करता, वही भिक्षु है । 








३००, इस भॉौति अपने को सदैव कल्याण पथ पर खड़ा रखने- 
वाला भिक्षु अपबित्र ओर क्षणमंगुर शरीर में निवास करना 


हमेशा के लिए छोड़ देता है; जन्म-मरण के बन्धनों को 
सबथा काठकर अपुनरागम-गति (मोक्ष) को प्राप्त होता है। 


मोक्षमागे-सत्र 


३०१. भन्ते ! कैसे चछे ! कैसे खड़ा है! कैसे बैठे ? कैसे सोये ! 
कैसे भोजन करे! कैसे बोले !--जिससे कि पाप-कर्म 


का बन्धन न हो । 


च्द् महाबीर-पाणी 


_. >>०->-०-६-०-०००- -०-+- ०-०-५०-7०क--कन७ा4+ककानकल-वानमकम, 











३६०२. आयुष्मन्‌ | विवेक से चले; विवेक से खड़ा हो; विवेक 
से बैठे; विवेक से सोये; विवेक॑ से भोजन करे; और विवेक 
से दी बोले, तो पाप-कर्म नहीं बाँध संकता । 

३०३२. जो सब जीवों को अपने ही समान समझता है, अपने, 
पराये, सबको समान दृष्टि से देखता है, जिसने सब आत्तरत्रों 
का निरोध कर लिया है, जो चंचल इन्द्रियों का दमन कर 
चुका हैं, उसे पाप-कम का बन्धन नहीं होता | 

३०४. प्रथम ज्ञान है, पीछे दया | इसी क्रम पर समग्र त्यागीवरग 
अपनी संयम-यात्रा के लिए ठहदरा हुआ है | मडा, अज्ञानी 
मनुष्य क्‍या करेगा ? श्रेय तथा पाप को बढ्व कैसे जान 
सकेगा ! 

३०५. सुनकर द्वी कल्याण का मागे जाना जाता है । झुनकर 
ही पाप का मार्ग जाना जाता हैं । दोनों ही मार्ग सुनकर 
दी जाने जाते हैं । बुद्धिमान साधक का कत्तेब्य है कि पहले 
श्रवण करे और फिर अपने को जो श्रेय माद्दम हों, उसका 
आचरण करे | 

१०६. जो न तो जीव [ चेत॑न॑तस््र | को जानता है, और न 
अजीत [ जड़तर् ] को ही जानता है; वह जीव अजीव 

के खरूंथ को न जोननेवार्की साधक बढ़ा, किस तरद 
संयम को जान सकेगा ! 
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३०७. जो जीत को भी जानता है और अजीव को भी जानता 
है, ऐसा जीव और अजीव--दोनों को भदीमौति जानने- 
त्राढा सावक ही संगत को जान सकेगा । 

३०८. जब जीव और अजीव--दोनों को भलीभमौति जान छेता 
है, तब्र श्रद्द सब जीवों की नानातजिध गति [ नरक तियेच 
आदि ) को भी जान छेता है । 

३०९. जब वह सब जाबों की नानाविध गातियों को जान छेता 
है, तव पुण्य, पाप, बन्धन और मोक्ष को भी जान छेता है। 

३१०, जब पुण्य, पाप, बन्चन ओर मोक्ष को जान झेता है, 
तब देवता और मनुष्यसम्पन्धी समस्त काम-भोगों को जान 
छेता दै--अर्थात्‌ उनसे ब्रिग्कत हो जाता है । 

३११. जब देवता और मनुष्यसम्बन्धी समस्त काम-भोगी से 
विरक्‍त हो जाता है, तब अन्दर और बाहर के सभी 
सांसारिक सम्बन्धों को छोड़ देता है । 

३१२, जब अन्दर और बाहर के समस्त सांसारिक सम्बन्धों को 
छोड़ देता है, तब मुण्डित ( दीक्षित ) होकंर पूर्णतया अना- 
गार वृत्ति ( मुनिचर्या ) को प्राप्ते करता है । 

३१३१, जब मुण्डित होकर अनागार बृत्ति को प्राप्त करता है, 
तब उत्कृष्ट संवर एवं अनुत्तर धम का स्पर्श करता है | 
३१४. जब उत्कृर्ट संवर एवं अनुत्तर धर्म का स्पर्श करता है, 

तब [ अन्तरात्मा पर से ] अब्ञानकालिमाजस्व कमे-भल को 


झांड़ देता दे । 





जद महायीर-बाणी 





३१५, जत्र [ अन्‍्तरात्मा पर से ] अज्ञानकालिमाजन्य करम-मछ 
को दूर कर देता है, तब सत्रेत्रतामी केब्रछज्ञान और केव७- 
दर्शन को प्राप्त कर छेता है । 

३१६, जब सत्रेत्रगामी केवठज्ञान और केवछुदर्शन को प्राप्त कर 
छेता है, तब जिन तथा केवली होकर छोक और अछोक 
को जान ढेता है | 

३१७, जब केवलज्ञानी जिन लोक अलोकरूप समस्त संसार 
को जान छेता है, तब ( आयु समाप्ति पर ) मन, वचन 
और दारीर की प्रवृत्ति का निरोधन कर दैछेशी [अचल- 
-अकम्प ] अवस्था को प्राप्त होता है। 

३१८, जब मन, वचन और शरीर के योगों का निरोधन कर 
आत्मा रैलेशी अवस्था को पाती है--प्रूणरूप से स्पन्दन- 
राहित हो जाती है, तब सब कर्मों को क्षय कर--सब्वधा 
मरढू-रहित होकर सिद्धि [ मुक्ति ] को प्राप्त होती है। 

३१९. जब आत्मा सत्र कर्मों को श्षय कर--सर्वधा महरहित 
होकर सिद्धि को पा छेती है, तब छोक के मस्तक पर-- 
ऊपर के अम्र भागपर स्थित होकर सद्दा काछ के छिए सिद्ध 
हो जाती है । 

३२०. जो श्रमण भौतिक सुख की इच्छा रखता े, मविष्यकाडिक 
छुख-साधनों के किए ब्याकुरू रदता है, जब देखो तब 
सोता रद्दता है, सुन्दरता के फेर में पडकर द्वाग, पैर, मैंदद 


विवाद-सूत ७ 





आदि धोने में छगा रहता है, उसे सदूगति मिलनी बड़ी 
३२१. जो उत्कृष्ट तपश्चरण का गुण रखता है, प्रकृति से सरल 
है, क्षमा और संयम में रत है, शान्ति के साथ क्षुधा आदि 
पगैपहों को जीतनेवाछा है, उसे सदूगति मिनी बड़ी 
सुलभ है । 
विवाद-स्रत्र 
नास्तिक वाद 
३२२, कितने ही लोगों की ऐसी मान्यता है कि इस संसार 
में जो कुछ भी है वह केबल पृथ्वी, जल, तेज, वायु और 
पाँचचों आकाश--ये पाँच महाभूत ही हैं । 
३२३, उक्त महाभूतों में से एक [ आत्मा ] पैदा होती है, भूतों 
का नाश होने पर देही [आत्मा] का भी नाश हा जाता है। 
[ भर्थात्‌-- जीवात्मा कोई स्वतन्त्र पदाय नहीं है | वह पौंच 
महामूतों में से उत्पन्न होता है, और जब वे नष्ट होते हैं, 
तब उनके साथ ही स्वयं भी नष्ट द्वो जाता है। ] 
ब्रह्मवाद 
३२४. जैसे, पृथ्वी का समूह ( प्ृथ्वीस्तूप ) एक [ एकसमान ] 
है, तो मी पवेत, नगर, घट, शराब आदि अनेक रूपों में 
पृथक्‌-पृथक्‌ माछम द्वोता है; उसी तरद्द समस्त विश्व भी 
विज्ञ-खरूप [ एक दी चैतन्य आत्मा के रूप में समान ] हैं, 


८ मद्दावीर-चाणी 
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तथापि भेद-बुद्धि के कारण वन, वृक्ष आदि जड़ तथा पश्च, 
पक्षी, मनुष्य आदि चैतन्य के रूप में पृथक्‌-प्रथक्‌ दिखाई 
देता है । 
तज्जीवतच्छरीरवबाद 

३२५७. संसार में जितने मी शरीर हैं, वास्तव में वे ही एक-एक 
आत्मा हैं--अर्थात्‌ आत्मा या जीव जो कुछ भी है, यह 
शरीर ही है। शरीर-नाश के बाद मूश्व या पंडित, धर्मात्मा 
या पापी परकोक में जानेवाछा कोई भी नहीं रहता। क्योंकि 
शरीर से प्रथक्‌ कोई भी सक्त (प्राणी ) औपपातिक 
[ एक जन्म से दूसरे जन्म में उतन्न होनेवाढा / नहीं है। 

३२६. न पृण्य है, न पाप है, और न इन दोनों के फलस्वरूप 
प्रस्तुत दृष्प जगत्‌ से अतिरिक्त परछोक के नाम से दूसरा 
कोई जगत्‌ ही है | शरीर के नाश के साथ ही तत्स्वरूप देही 
( आत्मा ) का भी नाश हो जाता है । 

अफ़ियाबाद 

३२७, आत्मा करनेवाछा या करानेवराछ/--यें। कहिए कि किसी 
भी प्रकार से कुछ भी क्रिया करनेवाला नहीं है। इसी माँति 
कितने ही प्रगल्म ( घृष्ट ) होकर आत्मा को अकारक 
[ अकर्त्ता ] बतछाते हैं । 

स्कन्धवाद्‌ 

३२८. कितने ही बाल [ अज्ञानी ] ऐसा कद्वते हैं कि संसार में 

मात्र रूपादि पाँच ही स्कन्घ हैं और वें सब क्षणयोगी--- 


विवाद-सूत्र प्‌ 








अर्थात्‌ क्षण-क्षण में उत्पन्न और नष्ट होनेवाले हैं | इनके 
अतिरिक्त, सह्नेतुक या निर्देतुक्क तथा मिन्न या अभिन्न-- 
दूसरा कोई भी ( आत्मा-जैसा ) पदापे नहीं हैं । 

नितल्यवाद 

३२९. कितने ही लोगों का ऐसा कह्दना है कि पौंच मद्दाभूत 
हैं, और इनसे भिन्न चित्स्वरूप छठा आत्मा है | तथा ये सब 
आत्मा और छोक शाझ्वत हैं--निल्ल हैं । 

३३०. यह जड़ और चैतन्य--उभयखरूप जगत्‌ न तो कभी 
नष्ट होता है, न कभी उत्पन्न ही होता है । असत्‌ की कभी 
उप्त्ति नहीं होती, सत्‌ का कभी नाश नहीं द्वोता, 
इसलिए सब पदाथ सबथा नियतता [नित्यता] का 
प्राप्त हैं । 

नियतिवाद 

३३११. कितने ही ऐसा कहते हैं कि संसार में जीवात्माएँ 
नैमित्तिक अथवा अनेमित्तिक जो भी घुख-दुःख का अनुभव 
करती हैं, तवा समय आने पर अपने स्थान पर च्युत होती 
हैं, वद्द सब आत्मा के अपने पुरुषाये से नहीं होता--नियति 
से दी होता दे । अस्तु, जब अपने छुख-दुःख की आत्मा आप 
विधाता नहीं है, तब भला दूसरा कोई तो द्वो ही कैसे 
सकता है ! 
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३३२. जीवात्माएँ पृथकू-पृथक्‌ रूप से जो सुख-दुःख का अनु - 
भव करती हैं, वद्द न तो स्वकृत ही होता है और न परकृत 
ही । यह जो कुछ भी उत्थान या पतन हुआ करता है, सब 
सांगतिक है--नियति से है । [ जब जहाँ जैसा बननेवाला 
होता है, तब वहाँ वैसा ही नियति-वश बन जाता है । इसमें 
किसी के पुरुषाष आदि का कुछ भी वश नहीं चलता । ] 

चातु-बाद्‌ 

३३३. दूसरे लोग ऐसा कट्दते हैं कि पृथित्री,जछ, तेज और वायु 
-.इन चार धातुओं [ धारक तथा पोषक तक्तों ] का ही यह 
रूप [ शरीर तथा संसार ] बना हुआ है ! इनके अतिरिक्त, 
दूसरा कुछ भी स्वतन्त्र पदार्य नहीं है । 

जगत्कतंत्त्ववाद 

३३४. जगत्‌ की उत्पत्ति के सम्बन्ध में कितने ही छोगों का 
यह भ्रान्तिमय वक्तव्य है-- 

---“कोई कद्वत हैं कि यह छोक देवों ने बनाया है |” 
--“कोई कहते हैं कि यह लोक ब्रह्मा ने बनाया है ।”' 
३३५. --“कोई कहते हैं कि यद्व छोक ईख़र ने बनाया है । ” 
--“कोई कहते हैं कि जड और चैतन्य से युक्त तथा 
सुख और दुःख से समन्वित यह छोक प्रधान ( प्रकृति ) 

आदि के द्वारा बना है | ” 
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३३६. -- कोई क॒द्दत हैं कि--यह छोक स्वयम्मृ्‌ ने बनायाड़ै, 
ऐसा हमारे महर्षि ने कहा है | अनन्तर मार ने माया का 
विस्तार किया--इस कारण लोक अशाज्धत ( अनित्य ) है। 

उपसंहार 

३३७. अपने-आपको पण्डित माननेवाले बुद्धिहीन सूख इस 
प्रकार कौ अनेक बातें करते हैं । परन्तु नियति क्‍या डहै और 
अनियति क्या, यह कुछ भी नहीं जानते, समझते | 

३३८. वे न तो ठीक-ठीक करम-सन्धि का ही ज्ञान रखते हैं, 
और न उन्हें कुछ धरम का ही भान है। जो ऐसी अनगैल 
बातें करते हैं, वे संसार [ -समुद्र ] से पार नहीं हो सकते । 

३३९. जरा, मरण और व्याधि से प्रृण संसार-चक्र में वे छोग 
बार-बार नाना प्रकार के दुःख भोगते रहते हैं । 

३४०. वे छोग कमी तो ऊँची योनि में जाते हैं, और कमी 
नीची योनि में जाते हैं | यें। द्वी इधर-उधर परिभ्रमण 
करते हुए अनन्त बार गर्भ में पैदा होंगे, जन्म छेंगे और 
मेंगे--जिनश्रेष्ठ ज्ञातपुत्र मद्ावीर स्वामी ने ऐसा कट्दा हे । 





क्षमापम-क्त्र 
३४१. धरम में स्थिर बुद्धि द्ोकर में सद्भावपूषंक सब जीवों के 
पास अपने अपराधों की क्षमा मोगता हूँ और उनके सब 
अपराधों को मैं भी सद्भावप्ूर्वक क्षमा करता हूँ । 
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३४२. में नतमस्तक होकर भगवत श्रमणसंघ के पास अपने 
अपराधों की क्षमा मौगता हूँ और उनको मी मैं क्षमा करता 
ह्ं। 

३४०३. आचार्य, उपाध्याय, शिष्यगण और साधर्मिक बन्धुओं 
तथा कुछ और गण के प्रति मैंने जो क्रोधादियुक्त व्यवहार 
किया हो उसके लिए मन, वचन और काय से क्षमा 
माँगता हूँ। 

३४४. मैं समस्त जीवों से क्षमा मौगता हूँ और सब जीब्र मुझे 
भी क्षमा दान दें। सब जीवों के साथ मेरी मैत्रीज्त्ति है; 
किसी के भी साथ मेरा वैर नहीं है । 

३४५. मैंने जो जो पाप मन से--संकल्पित--किये हैं, वाणी 
से बोले हैं और शरीर से किये हैं, वे मेरे सब पाप मिथ्या 
हो जायें । 





मेरी-भावना दे 
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मेरी-माकना 
[ रचियता:-श्री जुगछकिशोर जी मुख्त्यार ] 


जिसने राग देष कामादिक, 

जीते, सब जग जान लिया। 

सब जीवों को ओोक्ष-मार्ग का, 

निस्पृद्द हो उपदेश दिया। 
बुद्ध, वीर, जिन, हरि, हर, ब्रह्मा, या उसको स्वाधीन कहो । 
भक्ति -भाव से प्रोरित हो, यह चित्त उसी में लीन रहो ॥ १॥ 


विषयों की आद्षा नहीं जिन के, 

साम्य-भाव धन रखते हैं। 

निञ्ञ-पर के हित साधन में, 

जो निद्य-द्नि तत्पर रहते हैं। 
स्वार्थ-त्याग की कठिन तपस्या, बिना खेद जो करते हैं। 
ऐले ज्ञानी साधु जगत के, दुःख-समूह फो हरते हैं ॥२॥ 


रहे सदा सत्संग उन्हीं का, 

ध्यान उन्हीं का नित्य रहे। 

उनही जैसी चर्य्या में यह-- 

खिसः सदा अनुरक्त रहे। 
नहीं सताऊं किसी जीव को, झूठ कभी नहीं कहा करूं। 
पर-धन बनिता पर न छुभाऊं, संतोषासत पिया करूं॥ रे ॥ 


अहकार का भाप्र ने 
नहीं किसी पर क्रोध दा 
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देख दूसरों की बढ़ती को, 

कभी न॒ ईर्षा भाव घरूं। 
रहे भावना ऐसी मेरी, सरर सत्य व्यवहार कफरूँ। 
बने जहां तक इस जीवन में, औरों का उपकार करूँ॥४॥ 





मैत्री-आव जगत में मेरा, 

सब जीवों से नित्य रहे' 

दीन-दुखी जीवों पर मेरे-- 

उर से करुणा स्रोत बहे।! 
दुर्जन-छूर कुमार्ग-र्तों पर, क्षोम नहीं मुझको आवे। 
साम्यभाव रकखूं में उन परे, ऐसी परिणाते हो जावे ॥५॥ 


गुणी-जनों फो देख हृदय में 

मेरे प्रेम उम्रड आवे। 

बने जहां तक उनकी सेवा-- 

करके यह मन सुख पाये! 
होऊं नहीं कृतन्न कभी में, द्रोह न मेरे उर आखछे। 
गुण भ्रहण का भाव रहे नित, दृष्टि न दौषों पर जाबे ॥६॥ 


कोई बुरा कहो या अच्छा। 

लदमी आये या जावे, 

लाखों बयों शक औओऔऊं या, 

ओज ही ' आजावे। 
अथवा कोई कैसा हो भय, या लालच देने आाबे, 
तो भी न्याय मार्ग से मेरा, कर्म न पद डिगने पाये ॥ ७॥ 


मेरी-भावना ६ 


होकर छुख में मन्न न फूले, 
दुख में कभी न धबरावे । 
परवेत--नदी-श्मशान --भयानक -- 
अटवी से नाहें भय खावें। 
ग्हे अडोल अकंप निरन्तर, यह मन दृढ़ तर बन जावे। 
इए वियोग-अनिष्ट योग में, सहन शीलता दिखलावे ॥ ८ ॥ 


सुखी रहे सब जीव जगत के, 

कोई कभी न घबरावे। 

चैर-पाप अभिमान छोड जग, 

नित्य नये मंगल गाबे । 
घर घर चर्चा रहे धर्म की, दुष्कृत दुष्कर हो जावें। 
शान चरित उन्नत कर अपना, मलुज-जन्म फल सब पायें ॥ ९॥ 


इंति-भीति व्यापे नहीं जग में, 

चृष्टि समय पर हुआ फरे। 

घमे-निष्ठ होकर राजा भी, 

न्याय प्रजा का किया करे । 
रोग-मरी दुर्भिक्ष न फेंल, प्रजा शान्ति से जिया करे। 
परम अहिंखा घमं जगत्‌ में, फेल सर्च हित किया करे ॥ १० ॥ 


[ ीप 


फैले प्रेम परस्पर जग मे, 
मोह दुर पर रहा करे। 
अप्रिय-कटुक-कठोर शब्द नाहैं, 
कोई मुख से कहा करे । 
बन कर सब युग-घीर हृदय से, देशोन्नति रत शहा करें। 
चस्तु स्वरूप विचार खुशी से, सब दुख संकट सहा करे ॥ ११ ॥ 








दे मदावौीर- वाणी 


[ रच ० -स्त्र कव्रिवर भूधरदासजी ] 
अत ख्खल९ु8 कँ:-2फलनलनननणा 
चरखा चलता नादीं, चरखा हुआ पुराना ॥टेक।॥ 


पग-छूँदे दय हालन छागे, उर-मदरा खखराना। 
छाँदी हुई पांखड़ी-पसली, फिरे नहीं मनमाना ॥१॥ 


रसना-तकली ने बल खाया, सो अब कैसे खूटे। 
सबद-सत सधा नहिं निकसे, घड़ी घड़ी पल टूटे ॥२॥ 


आयु-माल का नहीं मरोसा, अग चलाचल सारे । 
रोग इलाज मरम्मत चाहे, वेद वाढ़ई हारे ॥१॥ 


नया चरखला रंगा-चेगा, सबका चित्त चुरावे । 
पलटा वरन, गए शुन अगले, अब देखे नहिं भांवि ॥४॥ 


माटौ-महीं कातकर भाई, कर अपना झुरक्षेरा । 
अन्त आग में हघन होगा, 'भूधर' समझ सबेरा ॥५| 


